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॥ મીશ્ર: શરળમ્‌ ॥ 
ચતુ:*્લોકી ભાગવત 


બંસ્તાવતા હ 


ભગવદિચ્છા સવતત્રસ્વતત્ર છે. જીવતું ધારેલું કાંઈ પણુ થતું નયી. હં 
માત્ર ત્રણુ ચાર દિવસ માટે જ સિદ્ધપુર આવ્યે! હતો. વડે।દરૈથી નીકળતાં 
કૅેલ્પના પણુ ન હતી કે મારે સિદ્ધપુરમાં આટલા દિવસ રે।કાઈ તે આટલાં 
ખધાં કાર્યો કરવાં પડશે. મારા આગમનની સૂચના પણુ મેં કોઈને આપી 
ન હતી. મિત્રવર્ય વેદમૃતિ શ્રીયુત ખચુક ફ્ઞાસ્્રીને મળવા માટે જ આવ્યે 
હતે।. મુરબ્બી વેધરાજ પૅડિતજ જગન્તાથભાઈ ને મળ્યે. શ્રીમુસાંઇજને। 
ઉત્સવ નજીક જ હોવાથી પંડિતજીના આગ્રહથી રોકાયો. વિદ્દાન ભાહ્મણ 
બંધુઓએ ગાયત્રી ભાહ્મણુ શ્રવણુ કરવા ઈચ્છા દર્શાવી. ખીજ તરફથી 
વેષ્ણુવ બંધુએએ વેણુગીત અને યુગલગીતનાં શ્રીસુખાધિનીજ શ્રવણ્‌ કરાવવા 
આગ્રહ કર્યો. મારી દૃષ્ટિમાં બંનેની આજ્ઞા શિરેધાયે જ હોય. ગાયત્રીમાં 
પ્રભુનું સ્વરૂપ વર્ણુબ્યું છે' અતે વેણુગીત, યુગલગીત પ્રભુની રહસ્યાતિરહસ્ય 
લીલાનું વર્ણુન છે. પ્રમાણુ અને ત્રમેય બંતેતા મેળ થયે. ગગા-યમૃનાના 
સંગમ જેવું બન્યું. સરસ્વતીઈ ગુમ વહન કરે,'પણુ 'સિદ્ધપુરમાં પ્રકટ થાય. 
પરમભગવદીય બળદેવદાસભાઈ એ ચતુ:*લોકીભાગવતનું શ્રીસુમાધિતી જતે 
આધારે ભાષાન્તર કરી આપવા આગમ્રહપૂવક આદેશ કર્યો. બળદેવદાસભાઇ 
અત્યંત ર્‌ગ્ણાવસ્થામાં હતા, તેથી તેમતી આ સ્થિતિમાં હું આવી ગુભેચ્છાને 
નિષેધ ન જ કરી શકું, તેમ તે માટે કાલયાપન કરીને આવી શુભેચ્છા- 
અને તે પણુ સખ્ત માંદગીના સમયમાં પ્રકટ થઈ હોય, તે--તે! નિષેધ ડે 
તદર્થ ખહાનું પણુ નં જં ચાલે. “બજી તરક્‌ મારે પાછા ફરવાની પણ્‌ જરૂર 
હતી જ. છતાં રેકાણુ થયું જ. ગુપ્ત સરસ્વતીજ પ્રકટ થયાં: પ્રયાગમાં નહિ 
પણુ સિદ્ધપુરમાં જ ત્રિલ્ેણીસંગમના સ્નાનનો લાભ લીધો. 


નિત્યલીલાસ્થ પૂ. પા. ગે. શ્રીઅનિસ્હ્લાલજ મહારાજશ્રીએ 

આસુરવ્યામોહલીલા કરી તે પછી મારી પ્ર#ત્તિ બંધ હતી. હવે કાંણપણ 

પ્રશૃત્તિ તથી જ કરવી એમ મે ધણા રુર્ભાચન્તકો અતે સ્નેહોએનતે જવાબ 
ર્‌ 


શ 


પણુ આપ્યો હતે. ઝવેરી ગયો. હવે હૌરાની કૌમત જોણું આંકે? એક 
સમયે મુંબઈમાં નટવરલાલભાઈ એ કહેલું કે તમે ટીકાકારાને જવાખ 
આપવાનું બંધ કરી મોન સેવ્યું, પણુ ટીકાકારો મોઢામાં આંગળી નાખીને 
ખોલાવશે. મોઢામાં આંગળી નાખીને ખોલાવવાના ધણાએ ધણીવાર પ્રયત્ન 
કર્યા. પ્રભુકુૃપાથી હજી સુધી તો મોન સેવ્યુ' છે જ. પ્રભુ એ નતતું મોન 
ટકાવી રાખ્વા શક્તિ અર્પે. રા. ૨. કેશવરામ શ્રાસ્્રીજએ કહેલું 
ઉ જઇ તીત્ર લાગણી તમારી પાસે કલમ પકડાવશે અને તમારે શ્રીસુખે।- 
ધિનીજીનું ભાષાંતર કરવું જ પડશે. તે જ બન્યું. આતું જ નામ પ્રભુમૃપા. 
પ્રજુકુપાએ આજે અનિચ્છાએ પણુ પ્રે૬ૃત્તિ કરવી પડી છે. પણુ તે શુભ છે. 
એક વૈષ્ણુવની તીવ્ર લાગણીથી તેનો જન્મ થયે! છે. અને આરમ્ભમાં જ 
ચતુઃ*લેોઈકીભાગવત જેવા વિષય ઉપર લખું છું કે જેમાં મહત્ત્વના ધણુા- 
ખર્‌ા વિષયોનો પૂણૂપણે સમાવેશ ચઈ ન્નય છે. અક્ષરેઅક્ષર પ્રગાઢ રાસ્ત્રીય 
વિચારોથી પરશિપૂણ્‌ છે. ભાવતું હતું તે જ વેધ્તે પથ્ય કહ્યું. શાસ્ત્રીય ચર્ચા ગમતી 
હતી તે જ વેધર।જ પૅડિતજીએ સૂચવ્યું. આવે સ્થળે અને પ્રસંગે જ ભગવદતુ- 
ગ્રહતો સાક્ષાત્કાર ચાય. 

શ્રીમદભાગવત કલ્પતરુ છે. ન્યારે જુએ લારે નવપલ્લવિત, નવ 
કુસુમાની મૌઠી અને માદક સુગંધથી ભરપૂર, અને મધુર ફ્લેથી પરિપૂણે. 
ચતુઃ*લોકી ઉપર પાંચ સાત વાર પ્રવચને। કરવી છે. પૂ. પા. મહારાજશ્રી 
સાથે ચઉઃશ્લેકરીના કોઈ પણુ એક પદને લઈ ને કલાકે। સુધી શાસ્રચર્ચા 
થતી. એવે! રંગ જમતો કે ધણીવાર વેષ્ણુવાને ભ્રમ થતા કે આ તો 
લહવાડ જ ચાલે છે ! થશા માસો ચત્રા લમઃ અહોં ખે વાર ચશા શખ્દ 


વાપર્યો તેનો વિચાર લગભગ ખે અડેવાડિયાં સુધી ચાલ્યો હતે. અંધકારને 
અતિરિકત પદાર્થ માનવા મારે પણુ ધણુ! દિવસો સુધી વિચાર 


ચાલ્યો. એટલું જ નહિ પણુ આ ઉપરથી તો પૂ. પા. મહારાજશ્રીએ આખી 
કાશ્મીર સિરીઝ ખરીદી અને મે' સ્યાદ્દાદરત્નાકર, તત્ત્વસંત્રહ, તંત્રવાતિક, 
માતમેયોદય, બઢતી, તંત્રરહસ્યાદિની આવૃત્તિઓ પણુ કરી. અને તંત્રસુધા 
(તંત્રવાર્તિકની ટીકા ) તથા કાશિકા ( *લેકવાર્તિકની ટીકા ) વગેરે ગ્રંથે। 
વસાવ્યા. એ પ્રસંગોનું સ્મરણુ થતાં લે દિનો જ્િવલા શલાઃ એ વાકય 
ગદગદ કઠે ઉચ્ચારી જવાય છે. તમે શા માટે હવે કાંઈ પણુ કાર્વ કરતા 
નથી; તેના જવાબમાં ...વચમષ્ચેજાન્તતો ત્તિસ્ણટઃ ઉચ્ચારી જવાય છે, એ 
ઝવેરી ગયે।. હવે પરીક્ષા કોણુ કરશે ? એ પ્રભુ ! તારી ઇચ્છા કાણુ કળી રકે ? 

ખળદેવદાસે“ચતુઃશલોકીની વાત કરી. પાહલા અનુભવો નજર આગળ 


છુ 


ખડા થયા. એ નિમિત્તે જ ફેરીથી શાઆવગહન થશે, એમ માની રેકાયે।. 
તેનું ફ્લ આ અનુવાદ છે. 

શાસ્ત્રીય વિષષોની આ ચર્ચા' આ ચતુઃશ્ક્ષેકીનો ટીકામાં ધણી છે. 
ધણાખર્‌ા વાદ એમાં આવી ન્નય છે. વૈષ્યુવા ધ્યાનથી અભ્યાસની દૃષ્ટિએ 
વાંચશે તો બ્રહ્માવાદતું સાચું સ્વરૂપ ખ્યાલમાં આવી શકશે. કિબહુના; લગભ્રગ 
બધા જ મહત્ત્વના વાદે! વિદ્દન્મંડનાદિ ગ્રથોાના અધ્યયન વિના પણુ 
સમજી શકાશે, 

પૂર્વાપર અતુ્મંધાન માટે સાતે શ્લેકરેનો સંત્રહ કર્યો છે. તેમાં જે 
મહત્ત્વના અને વિવાદાસ્પદ વિષયે! છે તેનું ટાંચશુ નીચે મુજબ છે: 


(૧) પુરુષોત્તમના સ્વરૂપનું ત્તાન વિવેચનાએથી ન જ થઇ શકે. તેનું 
દરન થતાં તે તાન થાય. અને તે સમયે પણુ પ્રભુજ ઝૃપા કરીને સમ”નવે 
ત્યારે સમન્નય, 

(૨) એકલું સ્તરરૂપજ્ઞાન જ નહિ, પણુ તેનું વિજ્ઞાન, રહસ્ય અને અંગ 

પણુ પ્રભુ જ કહે ત્યારે સમજી રાફાય. 

(૩) ભગવત્કોડાનું સાન પણુ પ્રભુ કરાવે ત્યારે જ થાય. તે પણુ કૃપા 
વિના શકથ નથી. સપણ શખ્દોમાં જણાવ્યું છે કે અસ્તુ તે નય્‌ઞુત્રરાલ્‌ પ્રભુના 
અનુગ્રહથી જ ષહ્માજી જેવા અધિકારીને પણુ તત્ત્તતઃ વિજ્ઞાન થયું. 

એ રીતે પ્રથમ ખે *લે।કમાં સાનદ્યનું નિરૂપણુ કરીને અટસેવાસયેયાત્રે 
ઈત્યાદિ શ્લેકથી ચતુ:*ક્ોકી રિક્ષાર્થે કડી. તેમાંથી પ્રથમ શ્લેકમાં--- 

(૧) પ્રભુજ જગદ્દરૂપ છે એમ નિરૂપણુ કર્યું. 

(૨) તેમાં ( જગત્‌માં ) અન્યયાભ્નાન થાય છે, તે પ્રભુની 

માયાથી થાય છે. 

(૩) પ્રભુજ જગદડૂપ છે. જગત્‌ અન્ય નથી. 

છેલ્લા શ્લોક સાથે પાંચ *લેકેનું તાત્પર્યે નીચે મુજખ છેઃ 

(૧) અન્યથાભાન પ્રજુતી માયાથી થાય છે. જડ દેહાદિકતે વિષે જીવની 

પ્રતીતિ ધટમાં આકાશની પ્રતીતિતી પેઠે છે. 

(૨) આધારાધેય ભાવ, ખાલ્રાભ્યન્તર ભાવ, અને તેઓને હેતુ 

પણુ પ્રભુ જ છે. 

(૩) સ્વરૂપત: મૂલભૂત જગત્‌ છે. પ્રતીતિથી માયારૂપ છે. અતુ- 

પ્રવેશક જીવ છે. 

(૪) ઉપર જણાવ્યા મુજબ નણીને સ્વરૂપતે પણુ ન્નણુવું. 
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(૫) એ રીતે ભગવકૂપ થઇને ભગવદ્દપ નને જગત્‌ ઉત્પન્ન કરે તે! ગર્વ 
ન થાય, અને માહ પણુ ન યાય. 

એ રીતે ટ્રકમાં પાંચે શ્લેકનું તાત્પર્ય સમાવિષ્ટ છે. 

હવે એ ન્નેવાતું છે કે કયા *લેકમાં કેટલા વાદોનો સમાવેશ છે અને 
તેમનું તાત્પર્ય શું છે. 

(૧) ચતુઃશ્લોકીના પ્રથમ *લેકમાં પ્રભુ જ સર્વ કારણુ છે. તેથી જે 
કાર્યરૂપ જગત્‌ છે તે પણુ સત્ય છે એમ સિદ્ધ કરીને અવિકૃતપરિણામવાદથી 
સત્કાર્યવાદનું સ્થાપન કર્યું. સાંખ્યના પરિણામવાદથી જે સત્કાર્યવાદ સિદ્ધ 
' થાય છેતેતી અપેટ્રાએ આ વાદ શ્રેછષ છે, કારણુ કે સાંખ્યનો પ્રકૃતિવાદ 
વેદની શ્રતિઓની સામે ટકી શકતો નથી. તેમનો વિકૃતપરિણામવાદ છે 
અતે આપણે અવિકૃતપરિથા।મવાદ છે. ન્યાય વેશેષિક અતે મીમાંસકોને 
સત્કાર્યવાદ પણુ યોગ્ય નથી. વેશેષિકરેોનો આર્મ્શવાદ કાર્યની સત્યતા 
પ્રકારાન્તરે ભલે કહે, પણુ તેમના મતમાં ઉપાદાનકાર્‌ણુ અહમ નથી, પણુ 
પરમાણુ છે, અને ઈશ્વર નિમિત્ત કારણુ છે. વેદને આ વાત માન્ય નથી. 
વેદમાં અભિન્નનિમિત્તાપાદાનકારણુત્વે થહ્મ છે. મીમાંસકો ત વ્‌ સ્તિટ્નીરક 
સ્તર અને ચ: વર્પઃ લ જણ્પપૂવેઃ એ સિદ્ધાંતને માને છે, છતાં કર્મનું ફલ 
ઈશ્વરાધીન નહિ પણુ અપૂર્વને સ્વાધીન છે એમ કહે છે. એ રીતે સવ- 
શ્રતિઓની એકવાકયતા સાધીને સત્‌ અને અસત્‌ બંને પ્રભુનું જ સ્વરૃપ છે, 
એમ પ્રતિપાદન કરીને સહેજ તોસ્થ અતે અતદ્દા ર્ટ્સશ્રે ઈત્યાદિ ધતિઓને 
સમન્વય કર્યો. તેમ જ તેજથી કે જલથી સ્દિતા આરમ્ભ કહેનારી શ્રતિએ 
તે તે કલ્પના આર્મ્ભમાં સજ કેમ થઈ તેતું વણન કરે છે. એ રીતે કેઈ 
પણુ જ્ઞતિવાફયના બાધ ન રહે તેમ સમન્વય કરીતે જગદપ પ્રભુ જ છે, 
કાર્ય મત્‌ છે, એમ દ્ધ કરી દેખાડ્યું છે. આ શાકમાં રણિવાદ, સૃદિભેદ- 
વાદ, અવિકૃતરપારેગુામવાદ વગેરે ઘણા વાદનો સમાવૅશ્ થઈ 4તય છે; 
દ૪ૃપ્રતીતિના વિરોધને પણુ શ્રાંતળલે પરિહાર કર્યો છે; શ્રતિનાં વાકયોની 
વિર્દ્દ આપણી પ્રતીતિ કેમ ચાલી ન શકે તે ધણી જ સારી રીતે સમ- 
નવ્યું છે. ફારિકાએ મનનીય છે. એ રીતે પ્રથમ શ્લોકમાં જગત્‌ની ઉત્પત્તિ 
સ્થિતિ અતે લયતું કારણુ પ્રભુ જ છે. એમ સિદ્ધ થયા પછી-- 

(ર) જ્રદ્તેથ “લે।કમાં જીવને વ્યામોહ કરનારી માયાનું સ્વરૂપ, વ્યામોહ 
કર્તાતી રીત અતે તેને ઓળખવાનાં સાધનો દષ્ાન્ત અને શાસ્્રાથે સાથે 
સમ-નવી આપે છે. 
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(૧) માયા જીવતે બ્યામાહ કરવા માટે વિષયતા નામનો એક નવો 
પદાર્થ પેદા કરે છે, જે આપણી દષ્દિ અને ધટપટાદિ પદાથોની વચમાં રહે છે; 
જેથી વાસ્તવિક પદાર્થના જેવો ખીન્ને માયિક પદાર્થ આપણે નનેઈ એ છીએ. 


(૨) વિષય-વાસ્તવિક' પદ્ાર્થ-જ્રગવાન્‌_જ છે. 

(૩) વિષયતાથી ઉત્પન્ન થયેલું ત્તાન ભ્રાન્ત છે અને વિષવથી ઉત્પન્ન 
થયેલું તાન પ્રમા છે. 

(૪) વિષયને બહ્મથી જુદો કેમ ન માનવે।, એવી શકા કરીને જગતની 
થહ્મરૂપતા સિદ્ધ કરી અભેદ દેખાડી આપ્યા છે. 

(પ) લકટ્ટિછા૧્ાત્મતો માથાળ્‌ કહીને માયાનું સ્વરૂપ અને તેનાં કાર્યા 
પણ્‌ સમનનવ્યાં છે. 

(૬) દષ્દાતમાં થા માસ: કહીને આભાસવાદનું વિવેચન કર્યું છે. 
દ્‌ચન્દ્રાદિ સાન આભામ છે અને તે માયાથી ઉત્પન્ન થાય છે. અહીં ખે 
પ્રકારની વિષયતા છે: ૧ આચ્છાદિકા અને ૨ અન્યથાપ્રતીતિહેતુ. આ 
બંને પ્રકારતી વિષયતા માયાથી જ ઉત્પન્ન થાય છે. 

(૭) દપંણુના દૃષ્ાન્તથી પણ આભાસવાદનું ખડન છે. 

(૮) બીજીં દણાન્ત તમનું છેઃ થથા તમ 1 આ રદણાન્તમાં ધણો 
વિસ્તૃત શાસ્રાય છે. તમની સત્તા નયાયિકે માનતા નથી. તેને તેએ પ્રકારાને 
અભાવ કહે છે. અભાવરૂપ તમ નથી પણુ પદાર્થાન્તર છે એમ પ્રભુએ 
સાબિત કયુ છે. મીમાંસકે। તેને દ્રવ્ય કહે છે તે પણુ યોગ્ય નથી. તમની વ્યાખ્યા 
ધણી વિસ્તારવાળો અને ઘણા દાખલાવાળી છે. ને કે સામાન્ય વૈષ્ણુવાને 
તેતી જરૂર નથી, છતાં વિષયતાને વ્યવસ્થિતપશણે સમજી લેવા માટે 
તમની વ્યાખ્યા સમજ લીંધી હોય તો સારું. એ રીતે પ્રમાણુનો નિણુય 
ખીન શ્લેકકમાં છે. 

(૩) ત્રો”્ન લોકમાં વિષયનું નિરૂપગ્‌ છે. તેમાં પ્રવેશ અને અનુપ્રવેશ 
સમજી લેવા જેવા છે. 

(૪) ચે।થા શ્લોકમાં ઉપર જણાવ્યા મુજબ પ્રમેય પ્રમાણુ અને 
વિષયમાં અન્વયવ્યતિરેકથી ઉપપત્ત્ત દેખાડી છે. અન્વય અતે વ્યતિરેકની 
નેયાયિકો જે વ્યાખ્યા કરે છે તેથી વિલક્ષણુ વ્યાખ્યા યોગાર્થ સ્વીકારીને કરી છે. 
અઝ ઉતીત્યન્વચઃ અને સ્‍્તિસ્રિયત રતિ વ્યસિરેય: એ પ્રકારે વ્યુત્પત્તિ- 
ખળથી પ્રાપ્ત થતી વ્યાખ્યા સ્વીકારીને (૧) સત્કારણુ, (૨) સત્કાર્ય, (૩3) 
સદાધા?, (૪) સદાધેય અને (૫) સત્તત હોવા હતાં પણુ અતિરિક્તતા- 
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એમ પાંચ પ્રકાર અન્વયમાં છે. તે જ રીતે વ્યતિરેકમાં પણુ પાંચ પ્રકાર 
ચાય-(૧) ધટ પટથી અતિરિક્ત છે, (ર) કારણુથી વ્યતિરશિકત છે અને (૩) 
ધટાન્તરથી ભ્યતિરિકત છે, (૪) આવિર્ભાવતિરોભાવથી વ્યતિરિકત છે અને 
(૩) ધટમાં પણુ આવિર્ભાવતિરોભાવ છે; એમ પાંચ મળીતે દક્ષ થાય. એ 
રીતે અન્વય વ્યતિરેકથી દશવિધ લીલા છે. દશવિધ લીલાનું જ્તાન કરાવીને 
ચતુઃ*ક્ષોકી પૂણુ થાય છે. 

ઉપમંહાર્માં આ ઉપદેશની મહત્તા જણાવી છે. ખરેખર આ ઉપદેશ 
ધણુ મહત્ત્વને છે. સર્વ જ વેદાન્તને સાર તેમાં સમાવિષ્ટ છે. 

ને અધ્યયનની ૬ણ્થી મનનપૂર્વક વેષ્ણુવા આને ઉપયોગ કરશે તો 
તેમને સંપૂણુ શુદ્ધાદ્રેત બ્રહ્મનું યથારયે જ્ઞાન થઈ શકશે. 

મને આ પ્રકારતી સેવાનો લાભ પ્રાપ્ત થયે! તે માટે હું યે।જકેને। 
ઉપકૃત છું. પ્રભુ સર્વને સદ્ૂણુદ્ધિનું દાન કરે એ જ તેના ચરણુકમલમાં 
પ્રાર્થના કરી વિરમું છું. 


સિદ્ધપુર વૈશ્વાનરાવતાર શ્રીવલ્લભપ્રભુને 
ઉત્તરાયણુપર્વ સેવકે 
સંવત્‌ ૧૯૯૪ હરિરોકર શાન્ન્રી 


ન્?.5. ૮-૯ 
॥ થીજળાય મત: । કત 


॥ થ્ીતટ્ાસાયેસરળશ્નેમ્યો નત: |! 
શ્રોમદ્ 


ચતુઃશલોકી ભાગવત 


બ્હ્ઘાજએ પરાવરર્ાાન, કોડારાન, શિક્ષ અને ગર્વનેા 
અભાવ, એમ ચાર પ્રકારતું વરદાન પ્રભુ પાસે માગ્યું. પ્રભ્રુએ 
પરાવરસ્રાન અને ફોડાસાન બે શ્લોકમાં, શિક્ષા ચાર 
શ્લોકમાં અને ગવેનાો અભાવ છેલ્લા શ્લોકમાં ઉપરેશ્યાં. એમ 
સાત શ્લોકમાં ચાર પ્રશ્નોના જવાબ છે. તેમાં પ્રથમ શ્લે।કથી 
પરસ્તાન અને અવરજ્તઞાનનેો જવાબ આપે છેઃ 


ષ્રોમમવાઝુવાચ-- 

જ્ઞાનં વરમરણાં તે વરિજ્ઞાનસયસ્વિતસ્‌ । 

સરફસ્વં તટ્ટૂં ચ ઝરાળ રહ્તિં લયા | ₹ ॥ 

શખ્દાર્થ--માર્‌' જે પરમગુહ્ય, વિજ્ઞાનસહિત સાન, રહસ્ય 
સાથે અને તેનુ' અ'ગ પણ્‌ મારા વડે કહેવાયેલુ' ( હે બ્રહ્મત્‌, ) તમે 
મહુણ કરો. (અર્થાત્‌ પરમગુહ્ય, વિજ્ઞાનવાળ!', ર્હુસ્યવાળુ' જ્ઞાન અને 
તેનું અ'ગ પણુ હું કહું છુ' તે ધારણ કરો.) 

શ્રીસુબાધિનીજી--( શ્રીમદૂભાગવતના મૂળા શ્લોકમાં ) 
મે રખ્દ છે, તે પુરુષાત્તમવાચક છે. એટલે મારું-પુરુષાત્તમતું 
જે પરમગુહ્ય જ્ઞાન છે, (તેનું શ્રવણુ કરો )--( પરમગુદ્ય હોવાથી 
જે વફ્તવ્ય નથી, કહો શકાતું નથી. ) તમે મને જેવો જુએ છે, 
તેવો હું પુરુષોત્તમ ષ'. (જે સ્વરૂપે ખ્રહ્ઘાજીએ પ્રભુનું દર્શન 
કર્યું છે, તે જ પ્રભુનું સ્વરૂપ છે. તેને વણુવી શકાય નહિ. માત્ર 
અનુભવગસ્ય છે.) આ પ્રકારતું સ્વરૂપ જ આદિ સ્વરૂપ એટલે 
મહાપ્રલયસમયતું સ્વરૂપ; અને પ્રલલ થયા પછીનું અન્તિમ 
સ્વરૂપ પણુ એ જ છે. આ વસ્તુ મારા વિના બીને કે।!ઈ પણુ 
જાણુતો નથી; માટે હુ' કહુ'--મે' સામાન્ય રીતે નિરૂપેકું જ-તે 


ફેર 


તસે ગ્રહુણુ કર. પ્રશના મનમાં સિદ્ધ એવું પ્રભુના ગુણુગાનના 
અવતારરૂપે જે જગતૂ-જ્તાન છે તે જ ગ્રહુણુ કરો. 

પ્રભુ નિજ સ્વરૂપતું ર્તાન શ્રીસ્ુખે વર્ણુવે, તોપણુ પ્રભુની 
ઝુપા વિના તે પ્રાપ્ત થઇ શકે નહિ, એટલા માટે શરાળ “તમે 
ગ્રહણ કરો? એ પદ છે. આ ઉપરથી એવેો અર્થ નીકળે છે કે 
પ્રશ્ુએ ઉપદેશપૂર્જ્ક નિજ સ્વરૂપતું જ્ઞાન બ્રહ્મા જને અર્પ્યું, 

એ ત્તાનનો પશિકર પણુ જણાવે છે-વિજ્ઞાન સહિત જે 
જ્ઞાન છે તે. વિજ્ઞાન એટલે વિવિધસ્ઞાન, આ સ્વરૂપનો અનુભવ 
થયે! છે તેથી આ સ્વરૃપ જ્ઞાનરૂપ છે. વિજ્તાન-વિવિધસ્તાન 
અતુભવરૂપ નથી, પણુ વ્વ લત્રાર્લઝસતાસ્વતાં પતિ (૨-૯-૧૪) 
આ શ્લોકમાં અખિલ સાત્ત્વતોના-સજભક્તોના ( ભગવત્સેવકે 
ત્રણુ પ્રકારના છેઃ દેવો, ધમેપરાયણુ ભક્તો અને સાત્તવિકે।, તેઓના) 
પતિ, લક્ષ્મીજીના પતિ, યજ્ઞના પતિ, અને જગતના પતિ, એમ 
ચારના પતિરૂપ પ્રભુને નનેયા. પતિચતુષ્ટય-ચાર પ્રકારના પતિનું 
જ્ઞાન એ જ વિજ્ઞાન છે, વિવિપ્ર પ્રકારનું જ્ઞાન છે, તે જાનનું રહસ્ય 
પણુ (તે જ શ્લેોકના ઉત્તરાધ'માં જણાવ્યા ગ્રુજબ ) સુનન્દ, 
નન્દાદિ પાષ'દ્દોએ પ્રભુનું સ્વરૂપ વેછિત હોવું, એ છે. એટલે કે 
ભગવદ્ભક્તિ એ જ આ સ્વરૂપનું રહસ્ય છે. તેનું અ'ગ પણુ 
મૃલ્યપ્રસા્ામસુલ ( ૨-૬-૧૫) ઈત્યાદિ શ્લોકમાં જણાવ્યા 
સુજબ સેવકે ઉપર જુપા કરવા માટે જ જે અભિઝુખ છે. સર્વથી 
અધિક પ્રિય સેવકે જ છે, પ્રભુની સેવકો ઉપર સહજ કૃપા છે. 
જે ભક્ત નથી તેએના ઉપર ધર્મ અથ* કામ અને સોક્ષ, એવા 
કમથી પ્રસાદ થાય, ત્યાં ધમ એટલે યસ્ત, અર્થ એટલે જગત્‌, 
કામ લક્ષ્મી. મોક્ષ સન્‍્તપુરુષાો, એમ સમજવું. તાત્પ્ય એ કે 
ભક્તો ઉપર પ્રભુકુપા અને તેથી પ્રાપ્ત થતી ભક્તિ અને ધર્મ, 
અર્થ, કામ, અને મોક્ષ એમ પાંચ અ'ગ છે. મૂળ શ્લોકમાં 
સત્ર શખ્ટ છે, તેથી આ સિવાયનાં અહોં ન જણાવેલાં ખીન' 
પણુ અ'ગેો સમજી લેવાં. વિશેષ શું ? તસે વૈકુ'કમાં જે કાંઇ 
જનેયું છે, તે સવ'તું ત્રાન તમને થાએ. 


શ્ર 


વિવેચન--આ _*લ્ે।કમાં તીચેના મુદા તરી આવે છેઃ (૧) ખ્રહ્માજીએ 
જે સ્વરૂપનું દર્શન કર્યું તે જ પુસ્ષોત્તમનું સ્વરૂપ છે, તેનું ત્રાન તો પ્રભુ કૃપા 
કરીને શ્રીશ્નુખે કહે ત્યારે જ સમન્નય. ષ્રહ્માજ પણુ સમજી ન શકે કે આ 
કયું સ્વરૂપ છે. આથી જ પ્રભુએ નિજ સ્વરૂપને! પરિચય કર્‌ાવીતે જ્ઞાન 
અર્પ્યું, (૨) વિજ્ઞાન, એ સ્વરૂપનું દરશીન કરતી વખતે જે વિવિધ પ્રકારનું 
સાન ઉદ્દભવ્યું--સુનન્દનંદાદિથી વેષ્ટિત પ્ત્યાદિ પ્રકારનું તાન તે જ વિજ્ઞાન 
છે. પ્રભુ પતિત્વે ખિરાજે છે, પ્રભુ સ્વામી છે અતે ભક્ત સેવક છે એ જ 
વિત્તાન છે. સુનન્દનંદાદિ સેવકત્ને સ્યિત છે. (૩) એ ત્તાનનું રહસ્ય ભક્તિ 
છે; કારણુ કે સુનંદનેદાદિ ભકતો પ્રભુની સેવામાં તત્પર છે. પ્રભુની સેવામાં 
તત્પરતા એ જ ભક્તિ. (૪) આ પ્રકારના વિત્તાનવાળુ' અને રહ્સ્યવાળુ' 
જે સાન છે, તેનું અંગ પ્રભુતું આભિમુખ્ય છે. પ્રભુ અભિમુખ બને એ જ 
અંગ છે. અંગનું નિરૂપણ કરતાં પાછળના પ્રસંગનું અતુર્મધાન કરવું પડે 
છે, પાછળના પ્રસંગમાં એમ નિરૂપણુ થઈ ગયું છે કે ભક્તિ અતે ધર્માદિ 
ચાર મળીને પાંચ પદાર્થો થાય છે. એ પાંચે અંગ જ છે. 


આ સર્વ કાંઈ પ્રભુ રૂપા કરીને શ્રીમુખે સમનવે ત્યારે સમજી ક્ષકાય. 


જ્ઞાનનો ૫૨િકર (૧) વિજ્ઞાન, (ર) રહસ્ય અને (૩) અંગ છે. પરિકર 
એટલે જે પ્રકારે તે જ્ઞાન અભિપ્રેત--ધદે છે તે પ્રકારની સર્વ સામગ્રી. 


અહીં ખાસ ધ્યાનમાં રાખવાની વસ્તુ એ છે, કે વિશ્ચિણ ત્તાન અને 
વિવિધ જ્ઞાન એમ વિજ્ઞાનના ખે અર્થ થાય, તેમાં ખાસ નિયામક વિના 
વિજ્તાનનેો અથ વિવિધ જ્તાન કરવો એ યોગ્ય નથી, એવી સહજ શકા ઉદ્ભવે 
છે. તેનું સમાધાન શ્રીમહાપ્રભુજ શ્રીસુમાધિનીજમાં અસ્થ પ્તત્યાદિ વાકયથી 
કરે છે. તેનું તાત્પપ એ છે કે જ્ઞાન શબ્દનો અય અનુભવ ચાય. ભહ્માજ- 
એ શ્રીપુસ્પોત્તમ સ્વરૂપનું દશન કર્યું, તેથી તે અનુભવ થયે।; સ્વરૂપત્તાન થયું. 
મ્વરૂપાનુભવ ગમે જ સતાન છે. વિજ્ઞાન કાંઈ અનુભવ નથી; પણુ ઉપર જણાબ્યા 
મુજખ ચાર પ્રકારનું પતિત્વજ્ઞાન એ વિવિધ સાન છે. બહ્માજએ પ્રભુનું 
દરીન કર્યું તે ખરી રીતે અનુભવ જ છે. વિશિજ જ્ઞાનના જેવું જ તે જ્ઞાન 
હોવા છતાં તે વિત્તાન તો નથી જ. તે ભગવદાત્મક--સ્વપ્રકાશ જે ભગવદ્દર્મ 
તદૂપ અતુભવ છે. અતે નિજ ઇન્દ્રિયાદ્ના સામર્થ્યથી ઉત્પન્ન થયેલું 
ત્ઞાન-અતુભવ-પણુ નથી. ( પ્રભુના કૃપાખલે ઉત્પન્ન અનુભવ છે, ) તેથી તે 
તે અનુભવ કેવલ અખેડાતુભવરૂપ જ છે. તે અતુભવ તે! થયે! છે જ; તેથી 
તે પરમગુહ્ જ્ઞાન છે. એવું જ્ઞાન સર્હસ્ય વગેરે શબ્દોના સાભિષ્મમાં 

રર 


ર્ણ 


હોવાથી-શ્ખ્દેના સાન્નિધ્ય જ વિજ્ઞાન શબ્દને! અચે વિવિધ જ્રાન એમ 
કરવામાં નિયામક છે. 

વરાવરે ચથા સવે ત્તાસીયાં થે સ્વર્સસવિળઃ (૨-૯-૨૫) આ 
શ્લોકમાં ભ્રહ્માજએ ૫૨ અને અવર એમ ખંને સ્વરૃષોનું જ્ઞાન અર્પવા 
ત્રભુની પ્રાર્થના કરેલી, તે રીતે પુરુષોત્તમ સ્વરૂપનું ત્તાન એ પરન્ઞાન છે અને 
તે સાનના પરિકરત્વે વિજ્ઞાન, રહસ્ય અને અંગનું સાન અર્પ્યુ તે અવર સાન છે.૧ 

હૅવે દ્વિતીયસ્રાન-કીડાજ્ઞાનનું નિરૂપણુ કરે છેઃ 

ચાવાનરં વથા'માથો પટષશળવ યજા: । 

, તમેથ તસ્વવિજ્તાનમસ્તુ તે નર્નુશ્રરાભ ।૨। 

શખ્દાર્થઃ--હું જેવડા છું, જેવો છું અને જેવા રૂપ અને ગુણ 
કમેવાળે। છું; તેનું તેબુ' જ તત્ત્વતઃ વિજ્ઞાન તને મારા અનુષ્રહુથી થાઓ. 

શ્રોસુખાધિનીજી--પ્રમાણુથી અને પરિમાણુથી હું જેવડો 
છું, હું જેવો સર્વ કાર્યે અને કારણુ માટે સર્વશક્તિરૂપ છુ અને 
મારા જેટલાં રૂપ, ગુણુ અને કર્મૌ છે, તેનું તે જ પ્રકારતું વિશિછ 
સ્ઞાન તમને મારા અતુગ્રહથી પ્રાસ થાય; તમને તેમની 
યથાથેતા સ્પ્રે. 

વિવેચન--આ શ્લોકમાં પ્રમાણુથી દું જેવડે છું, એમ કહીને 
થરેયસવ્યસમનન્તરૂવમ્‌ પત્યાદિ શ્રતિએ। પ્રભુતે એક, અવ્યકત અતે અનંત 
કહે છે; એટલે કે પ્રમાણુથી પ્રભુ એક હોવા ૭તાં અનંત છે, અતે એક 
તથા અનંતપણાને! અનુભવ કરાવતાં ૭તાં અવ્યક્ત છે. પ્રભુનું એડત્વ, 
અવ્યક્તત્વ અને અનન્તત્વ પ્રમાણથી પ્રમિત છે. તેમ જ પરિમાણુથી જેવડે। 
છું, એમ કહીને અળોરળોચાન્‌ મઇતો મછ્ીચાન્‌ અણુથી એ ધણે! અણ 
અતે મહાન્‌થી એ ધણે। મહાન્‌, ઈત્યાદિ શ્રતિએના તાત્પર્ય'ની સ્કુરણુ। કરાવી. 

ચથામાવઃ આ પદથી કાયકારણુરૂપે શકત્યાદિ અટ્ટાવીશ તત્તરૂપે પ્રભુ 
જદ્ઠે અને શ્રતિમાં જેને કારણુરૂપે ઓળખાવે છે તે પણુ પોતે જ એવી 
સ્કૂતિ કરાવી. 

યદ્દપસળક્મજ્‌: આ પદમાં તે તે પ્રકારના કાર્યરૂપે પણુ પ્રભુ જ 
છે એમ જણાવ્યું.. 

(૧) એકત્વ-અનન્તત્વ, અવ્યક્તત્ત તથા અણુૃત્તમહત્ત્વ, (૨) 
કાસ્ણુરૂપતા અને (૩) કાર્યરૂપતા એ ત્રણે પ્રભુની ક્રીડાનું જ્ઞાન છે. 


ક. 


આ સર્વ કાંઈ પ્રભુની કૃપા વિના સમજ શકાતું નથી; તેથી મહ્યુત્રદાણૂં 
મૂકયો! છે. પ્રભુ જેને વરણુ કરે તેજ પ્રભુતે પામી શકે, ૨ 

એ રીતે બંને પ્રકારના જ્રાન-સ્વરૂપસ્ઞાન અને ફીડાસાન-તનું 
નિરૂપણુ કરી શકાય તેમ નથી. અથવા નને નિરૂપણુ કર્યું હોય 
તોચે બ્રહ્માજીના હૃદયમાં તેની સ્કુરણા ન થાય, તેથી તેવું ત્તાન 
પ્રશુએ જ અર્પ્યું. હુવે શિક્ષાને માટે ચતુઃ*્લોકી કહે છેઃ 


અજઞલવાસસેયાગ્રે નાન્વશત્સર્મલ્વરત્‌ | 
વશ્વાટ્રં ચહેતવ યોડ્વજિષ્સેત શોડસ્ચ્ય#ન્‌ ।૨॥ 
શખ્દાથઃ--સૃષ્ટિ પહેલાં હું જ હતો. જે સત્પરતા અને 
અસત્પરતા છે, તે મારાથી જીદી નથી. પછી જે આ છે (જગદ્રૂપે 
દેખાય છે), તે પણ હું જ છું, અને જે બચે છે-સલનો તિરોભાવ 
ચતા થતાં જે બચે-જેને તિરોભાવ ન થાય તે હું છુ. 


શ્રોસુબાધિનીજી--ખ્રહ્દા જએ પ્રાર્થના કરતાં કહેલું એ 
આપની શિક્ષા સુજખ ડું કરું, જેથી ગર્વ ન થાય અને લિસ્ત 
ન થવાય; એટલે કે પ્રભુ જગતૂને જે રૂપે ઉત્પન્ન કરે છે, તે 
જાણુવાની પ્રાર્થના કરી છે, તેનો ઉત્તર આપતાં પ્રભુ સ્ષિ 
સ્થિતિ અને પ્રલયતું ખરું રહસ્ય સમજાવે છે-સણત્‌ વ્વ આલમ 
ઝન્ને, નત અન્ચતૂ-ડું જ પ્રથમ હેતો, ખીજુ કાંઇ પણુ નહિ; એટલે 
કે ડું જાતે જ જગદૂર્‌પ થચે। છું અન્ય નહિં, જગત્‌ પ્રભુનું જ 
સ્વરૂપ છે. શગવત્સ્વરૂપથી જુડું જગતૂ નથી, ભગવત્સ્વરૂપથી 
અન્યથા, જુદું, જગત્‌ છે એડું ભાન માયાથી થાય છે. દેહાદિ 
જડને વિષે જીવપ્રતીતિ થાય છે, તે જેમ ઘટમાં આકાશની 
પ્રતીતિ થાય તેમ છે. આધારાધેય ભાવ અને ખાહ્યાભ્યન્તર 
ભેદમાં હેતુ પણુ હું જ છું. સ્વરૂપથો મૂલભૂત જગત્‌ છે; પ્રતી- 
તિથી માયારૂપ છે. તેમાં જીવ અનુપ્રવેશ કરે એટલે કે સર્વ જગત્‌ 
સર્વ પ્રકારે જે છે તે ડું' જ છું. પ્રભુતું જ સ્વરૂપ છે-એમ ન્ાણીને, 
સ્વસ્વરૂપને પણુ તેવું જ જાણુવું. એ જ શિક્ષા છે. એ રીતે 
મઠૂપ-શગવદડૂપ-ખનીને, મદૂપ-ભગવદ્રપ જગત્‌ કરે, જગત્‌ સર્જે, 


ર૬ 


તો ગર્વ ન થાય અને ગર્વમાં કારણુરૂપ જે મોહે તે પણુ 
ઉત્પન્ન ન થાચ; એ પાંચે શ્લેોકેત્યું તાત્પર્ય છે. 

સવ જગત્‌ પ્રભુવું સ્વરૂપ શી રીતે હોઈ શકે એ શંકાનું 
નિરસન કરવા માટે સૃષ્ટિ-સ્થિતિ-પ્રલચરૂપ પણુ પોતે જ છે, 
એ હેતુ વિસ્તાર સાથે કહે છે. સૃછિની પહેલાં ડઠું' જ હતે. 
ઘયતો નારાચળ આલસીન્નત ત્રજ્ઞા ન અ ૬ર: અને વણુરેવો ર્ય્યન્ન 
આાલીજ્ ત્રજ્ષા ન સ જરુર: ઇત્યાદિ શ્રતિથી સૃષિથી પહેલાં હું" જ 
હેતો. મારાથી પહેલાં કઇ હુશે એવી શેકા કરવી નહિ; કારણુ કે 
સૃષ્િથી પૂર્વે હુ' અને મારાથી પૂર્વે અન્ય એવી કલ્પના તે 
ત્યારે થાય કે જ્યારે ફોઇ સમયે હું' ન હોઉ. હુ' ન હાઉ 
, એમ સંભવતું જ નથી. શ્રૃતિ પણુ સદ્પે જ નિરૃપણુ કરે છે. 
સરેથ સૌસ્ચેટ્મત્ર યાલોત્‌ ઇત્યાદિ શ્રુતિથી પણુ એ જ સાબિત 
થાય છે કે હુ સૃદ્િથી પ્રથમ હેતો જ. અસદ્ટા રર્મત્ર આતી- 
શતો વે સથ્‌ઝઞાયત ઇત્યાદિ શ્રુતિમાં પાછળથી પ્રતીત થતા 
જગતૂથી પૂર્વે આ રૂપે-જે રૂપે જગત્‌ છે તે રૂપે અનવસ્થિતિવું 
પ્રતિપાદન કરે છે; એટલે કે આ કૃતિમાં પહેલાં અસત્‌ હતું 
અને પછી સત્‌ થયું એમ જે કહેવામાં આવ્યું છે, તેનું તાત્પર્ય 
એ છે કે જે રૂપે જગત્‌ દેખાય છે તે રૂપે સૃષ્ટથી પૂવે ન 
હેતું અને પછી-સષિ પછી એ રૂપે થયું. આ ઉપરથી એમ 
સમજવાનું છે કે સ્રષિથી પૂર્વે આ રૂપે જગતની પ્રતીતિ થતી 
ન હતી. જે અસતૂની કારણુતાતું પ્રતિપાદન કરનાર આ કૃતિ 
હોય તો મહાન્‌ વિરોધ ઊભે થાય. તાલતતો થિચતે માયો ના- 
માવો વિચતે તતઃ એટલે અસતનો ભાવ હોય નહિ અને સતૂના 
અભાવ હોય નહિ, ઇત્યાદિ ગીતાવાકયમાં સ્પછ શખ્દોમાં 
જણાવ્યું છે કે અસતકારણુતાનો સિદ્ધાન્ત બરાખર નથી. 
તેથી જ ઉપરની શ્રુતિના એવો જ અથે ખઅરાખર છે કે જે રૂપે 
અત્યારે જગતની પ્રતીતિ થાય છે, તે રૂપે કાર્યાવસ્થાની પહેલાં 
જગત્‌ ન હતું. તેતું કારણુ એ છે કે તિરોહિંત દશામાં હોવાથી 
આ રૂપની પ્રતીતિ તે સમચે થતી ન હેતી, વળી, સા(લક્ાણીશઞો 


મ 


લજ્રાલોસક્ાનીન્‌ તે સમચે અસત્‌ પણુ ન હેતું અને સત્‌ પણુ 
ન હેૅતું-એમ પ્રતિપાદન કરનાર શરુતિવાડય સ્થૂલ અને સૂક્મ 
કાર્યના નિષેધ કરે છે. અસતૂ-અનતુભવચયેગ્યતાવાળીં કાર્ય 
સૂક્મ કાર્ય અને સત્‌-અતુભવચે।ગ્ય કાય'-સ્યૂલ કાય' ન હતું; 
એટલે જયારે સૃષણ્િથી પહેલાં કારણાવસ્થારૂપ પ્રભુ જ હતા ત્યારે 
સૂક્ષ્મ કે સ્યૂલ કાય ન હતું. એ રીતે જગતના આવિભૌાવથી 
પ્રથમ હુ'જ હેતે; પ્રભુ જ હતા. 

વળી, આપો વા ૬્‌ર્મત્રે સાહિઝમાલીસ્‌ ઇત્યાદિ શ્ર્તિ સૃછિની 
પહેલાં સર્વ જળ જ હતું એમ કહે છે, તે અવાન્તર કલ્પના 
અભિપ્રાયથી છે. આવઃ અનેક પ્રકારનાં જળ, ર્હૂં તેનું કાર્ય અને 
જગતૂ એ સર્વ સલિલ એટલે જળ જ હતું-પ્રલ્મચોાદકરૂપે હતું. 
આ વર્ણુન સ્રછિથી પહેલાંની જે સ્થિતિ વર્ણવે છે, તે અવાન્તર 
કલ્પની સ્થિતિ છે. ગીતાજીમાં અવ્વજાવ્રીનિ મૂલાન્તિ ઇત્યાદિ 
વાકચે।થી જે અવ્યક્ત રૂપ જણાવે છે તે બ્રહ્મા જ છે. લીનત્વકલપ- 
કુત્વ પાછળથી પણુ સિદ્ધ છે, તેથી પાછળથી-પૂવલીનતા સિદ્ધ 
થાય છે; એટલે જ્યારે આ જગત્‌ ખ્રહ્મમાં લીન થતું જણાય 
ત્યારે પૂર્વે પણુ એવી જ રીતે લીન હેતું, એમ સાબિત થાય છે; 
પ્રથમથી તેવું જ્ઞાન થઈ શકતું નથી. પ્રજ્નલિ ષુરૂષ અધવ વિજ્ચનાય્‌ી 
ઝમાવષિ આ વાડયમાં પ્રકૃતિ અને પુરુષને અનાદિ કહ્યાં તે 
ધતાન્તર છે. ગઆાલીગ્શાનતથો છ્ાથૅ: ઇત્યાદિ વાકયે। તેનો વિરોધ 


કરે છે; તેથી પ્રકુતિ અને પુરુષની અનાદિતા સુતિની અપેક્ષાએ 
માનવા ચેગ્ય નથી. 


વળી, લત આ સીલ ઇત્યાદિ ક્રતિમાં રૃષિથી પૂર્વે તમ હતું, 
એમ કહે છે, તે તમ પણુ ષ્રહ્ા જ છે. તમ એ જગત્‌ની સુસિમાં 
જે સામ્યાવસ્થા તેનો બેાધ કરાવનાર શખ્ઠ છે, નહિ કૅ 
પ્રાફુત અ'ધારું. અને પ્રકૃતિ-ત્રણે ચુણુની સામ્યાવસ્થા-પણુ 
તમોવાચક નથી. 

જિમાવરવઃ જુઇવાસ્ય જાર્સન્‌ ઇત્યાદિ વાકચે! પ્રરૃતિને 
કાર્યાશ્રયના પ્રયોજનની જરૂર ન હોવાથી કાં્યથી જ જેવું સ્વરૂપ 


શત 


ઉજ્નેચ-સેય-છે એવી પ્રકૃતિ સૃષ્ટિથી પ્રથમ હોઈ શકે નહે. 
એ જ રીતે અન્ય વાક્યે! પણુ પ્રભુનું અને જગતૂતું સ્વરૂપ તે તે 


પ્રકારે વર્ણુવે છે, તેથી. કાંઈ સ્રછિથી પહેલાં પ્રભુ એકરૂપે હેતા 
એ ચસ્િદ્ધાન્તનો બાધ કરતાં નથી. 


પ્ર એકરૂપે જ પૂર્વે હુતા, એવે શ્રતિનો સિદ્ધાન્ત હોવાથી 
નિજ સ્વરૂપથી અન્યને! નિષેધ નાચ્યલ્‌ શખ્દથી કરે છે. શૂ 
અતે અસદ શ્રતિમાં સૃછિથી પહેલાં હતાં એમ કહે છે, તોપણુ તે 
લવ્‌ અને અસલમાં અન્તર નથી. સભ્‌ શખ્દ અને અલલ શખ્દ 
ખ્રહ્મને જ વણુંવે છે. તેમ જ ચોડરનસાત્પરસ્ન્રાત્પરઃ એમ પરશખ્ટથી 
કાલાદિનો બેધધ કરાવે તે. એ રીતે લતલ્‌ અને અતલ હું જ છું- 
અન્ય નથી, એમ સિદ્ધ થાય છે. અમાવ-પ્રાગભાવ, પ્રધ્વંસાભાવ; 
અન્યોાન્યાભાવ અને અત્યન્તાભાવ પણુ સિસેમાવરૂપે જ છે. 
સિસેનાવ રાતિ પણુ પ્રભુની જ છે. પૃષધેવદ્ધા એ વ્યાસસૂત્રથી 
ભગવાન્‌ અને ભગવાન્‌ની શક્તિ કે શક્તિના ધમૌ પણુ ભગવાનથી 
જુદા નથી એમ કહે છે, કાળ પણુ નિરૂપણુને સમયે હોવાથો 
પ્રકૃતિતુલ્ય જ છે. તેથી સૌથી પ્રથમ પ્રભુ જ હતા, એમ 
સિદ્ધ થાય છે. 

વળી, ઘશ્ચારહે આ પદમાં, પ્રભુ સર્વભવનસમથે હોવાથી 
સ્વરૂપતઃ જ કાળ પ્રભુની ચેણારૂપે છે; તેથી કાળને ગુણુરૂપે કે 
શક્તિરૂપે વણુવે અને પાછળથી કાર્યરૂપે પણુ વ્ણુવે. પશ્નાલ્‌ 
શખ્દ અને અન્ન શખ્દ કાળવાચક છે; તેથી શક્તિ અને 
શક્તિમાન્‌નો અભેદ કહ્યો. 

સ આત્માન સ્થયનજુરત ઇત્યાદિ શ્રતિવાડ્યો પ્રભુ જ 
જગદ્દરૂપે થયા, એમ વણુવે છે, અને મલતલની સત્તાના કયાંય 
અંગોકાર કર્યોચ નથી, તેથી પ્રભુ જ સર્વ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 

થહેતતલ્‌ જે આ-એ શખ્દો આપણુને દેખાતા સર્વ જગતૂને 
બોધ કરાવે છે. ત્યાં અ શખ્દ છે, તે દેખાતું અને ન દેખાતું એવા 
સવ જ જગતૂનો બોધ કશાવે છે, આથી જીવોનો પણુ સંગ્રહે 
થઇ જાય છે; એટલે જડજીવાત્મક સર્વ જ જગદ્ફૂપે પ્રભુ જ છે, 


શ્૨્‌ 
ચરેલશ ને ડેકાણે ત્વસેતશ્લ એવે પાઠ પણુ છે. આ પાઠને। 


સ્વીકાર કરતાં પણુ સવ જડજીવાત્મક જગતૂ-તમે ખ્રછ્દા અને 
આ જગત્‌ પણુ-સર્વ જ મારું રૂપ છે-સર્વ જ જગત્‌ ભગવદ્ટપ 
છે, એમ સિદ્ધાન્ત છે. એ જ સખ્ય ખ્રહ્મવાદ છે. 

હલે એવી શકા થાય છે કે જ્યારે પદાર્થને વિરોધ થાય 
ત્યારે શખ્દપ્રમાણુ તેનો નિર્ણય ન કરી શકે. પ્રભુ સર્વ દોષથી 
રહિત છે. વિકાર એ દોષ છે. સર્વ શખ્દનો સંકોચ થઈ શકે 
નહિ; તેથી ઉપદેશ્યનેો અભાવ પ્રામ થતાં શાસનનો પણુ ઉચ્છેઠ 
પ્રાસ થાય. પ્રભુને કાંઈપણુ પ્રયોજન ન હોવાથી હિતાકરણાદિ 
દોષની પ્રાસિ થાય અને પ્રભ્નુ વિકારવાન્‌ બને, તેથી પુરુષાત્તમત્વ 
પણુ ન રહે. તેથી અનેક દોષ આ સિદ્ધાન્તમાં હોવાથી આ 
સિદ્ધાન્ત યોગ્ય નથી ! આવી શંકા ઉપસ્‍થિત થતાં તેનો જવાબ 
શ્રીમહાપ્રભુજી પોતે જ કારિકામાં કહે છેઃ 

વ્રત્યક્ષા₹છતિવચે ઘવ્‌ાર્શાઃ અતિયોસિતાઃ | 

વરસ્વરં વિલ્જાસ્તે સેવો મ્ઝાસ્તિ દિ ॥ 

ઝમયોર્વે્સ્યેન વ સ્ચાય્ત્ર નિયામયઃ । 

વિગ્ાર્જાળાં યુજિચ્તુ તોપગ્ીવ્યા જીતે: સ ॥ 

ત્રિચાવિચપરત્તે તુ વિજસ્પેલેજવાવચતા | 

છુશોવ્યાત્રીયતે પક્ષો વિવઃસ્પાઇ્વઃ ૬'તેવેઝાત્‌ ॥ 

લશેવ મરવદ્ષ ચચા ઇસ્તાર્યઃ પશર્‌ । 

યથા સર્વાવિરોધઃ સ્થાસશેવાત્ર વિચારળમ્‌ | 

લવેરૂપલમર્થસ્વમતો ત્રસ્તાળ સીચતે । 

અન્યશા ધસિમાને ચઝુશનોચાર્મિટ્તઃ ॥ 

તગ્નાન તસ્ય વર્તા ચ ઇસ્સ્વિ તથાવિધઃ । 

ચસ્િતિગર્ર્ષળ ત્વત્ર ટુષ્ય ત્ાષિ ઇર: સ્વયમ્‌ ॥ 

વિર્જપક્ાઃ અર્ષેષિ લષેમષેવ કોમલે | 

પ્રત્યક્ષના વિષયમાં અને અદણના વિષચેોમાં શ્ર્તિએ જણાવેલા 

પદાર્થાય પરસપર વિરુદ્ધ છે. પ્રત્યક્ષ અને અદષ્ટ જ પરસ્પર વિરુદ્ધ 
હોવાથી તેના વિષયમાં જે પદાથો જણાવવામાં આવે તે પણ 
પરસ્પર વિરુદ્ધ જ હોય; તેથી તેવા પદાથો કોઈ એકના એંગરૂપ 
ન જ હોઈ શકે. પ્રત્યક્ષના બોધ કરાવનાર પઠાથે અદણતું અંગ 


કક 


ન જ હોય, તેમ અદષ્ટનો બોધ કરાવનાર પદાર્થ પણુ પ્રત્યક્ષનું 
એગ નજ હોઈ શકે. એ રીતે જે કદાચ એકને બીનનું એગ 
સમાની લેવામાં આવે તે।-પ્રત્યક્ષ અદણતું એગ છે એમ કહેવામાં 
અથવા અદછ પ્રત્યક્ષનું એગ છે એમ કહેવામાં-કોણુ નિયામક 
થાય? ને એમ કૅહોએ કે વિચારકેની બુદ્ધિ જ નિયામક છે, 
તો તે ખુદ્ધિ પણુ શ્રતિને જ આધારે સર્વદા રહેલી હોવાથી અને 
શ્રતિ જ પરસ્પર વિરુદ્ધ એવા પ્રત્યક્ષ પદાથો અને અદષ્ પદાર્થોનું 


પ્રતિપાદન કરતી હોવાથી વિચારકેની બુદ્ધિ નિયામક ન જ 
થાય. એક પ્રકારનાં વાક્યે! કરિયાપરક છે અને બીના પ્રકારનાં 


વાકચે। વિદ્યાપરક છે, એમ ડહેવામાં આવે તે! વિકલ્પ થાય. નને 
પ૫૨સ્પર વિરુદ્ધ એવા બે પદાથેનું શ્ર્તિં જ પ્રતિપાદન કરે અને 


તેમાં એક પક્ષ કદાચ દોષવાળા દેખાય તોપણુ તેવે સ્થળે 


વિકલ્પ થતો હોવાથી દુછ-દોષવાળે પક્ષ પણુ શ્રતિના બળથી 
આશ્રિત થાય છે જ. જેમ હાથ, પગ વગેરે સ્વરૂપતઃ પૃથફ 
છે, તેમ ભગવદટ્ટપનાં પણુ સ્વરૂપો! પૃથક 'પૃથફ છે; માટે જેમ 
સર્વ વાક્યોમાં અવિરોધ આવે તેમ જ અહીં પણુ વિચાર કરવે.. 
પ્રભુ સર્વરૂપસમર્થ છે; તેથી તેને વિષે પરસ્પર વિરુદ્ધ દેખાતા 
ધ્મો।ં પણુ સેભવી શકે છે. તેથી જ બ્રહ્મને વિષે સર્વ ધમપ્તું 


૧ 


ગાન શ્રુતિ કરે છે. ઉચ્ચનીચાદિ ભેદ્દે જે અન્યથાભાન થાય 
છે, તે ભાન અને તેને। કર્તા (તેવા ભાનને ઉત્પન્ન કરનાર) પણુ 


પ્રભુ તેવા જ વિરુદ્ધધર્માશ્રય છે. તેમાં જે ટ્ષણુ હોય કે ટ્ૂષ્ય 


હોય તે પણુ પ્રભુનું જ સ્વરૃપ છે. પ્રભુ એવા વિરુદ્ધધર્માશ્રય 
હોવાથી પ્રભુને વિષે સર્વ કાંઈ શોભે છે. 


થોડવજિષ્ચેલ સોડચ્સ્યટ્ટત્‌ અ પદોથી એમ સમજાવ્યું છે 
જે ઉદૂભૂત પદાર્થોનો સર્વનો જ તિરોભાવ થતાં તે સ્વરૂપને 
તિરોભાવ ન થાય. જેનો તિરોભાવ ન થાય કે જે તિરોભાવને। 
આશ્રય પણુ ન થાય--અથવા જેમાં એશભેદે પણુ તિરેભાવ 
ન થાય--સવ*દા પૃણું જ હોય, તે જ ડું છું; તે જ મારું સ્વરૂપ છે. 
સર્વ જ કરિયાએ અને તેમનો વિષય પણુ હું જ છું, એમ પ્રભુ 
ખ્રહ્ઘાજીને ત્તાપન કરે છે, 


ર્‌ 


વિવેચન--ભલહ્માજએ પ્રાથેના કરતાં ચથાલમાથાચોએમથી શરૂ 
કરીને ખે શ્લોક વડે પ્રભુની સૃષ્ટચાદિ ક્રીડાવિષયક સાન અર્પોને શિક્ષા 
આપે!-આપની શિક્ષા મુજબ સૃષ્ટિ કરીશ એમ કહું છે. એ પ્રાથેનાને 
જવાબ પહેલા જ શ્લોકમાં નિજ પુરષોત્તમસ્વરૂપનું સાન અર્પોને આપી 
દીધો, પછી ખીન્ન શ્લેકેની જરૂર રહેતી નથી, એવી ચકા થતાં શ્રીન્‍ 
મહાપ્રભુજી આ શ્લોકમાં, બહ્માજએ જે પાંચ શ્લોકમાં પ્રાર્થના કરી તે 
પાંચેનો પાંચ પ્રકારે જવાખ દેખાડી આપે છે. પ્રથમ શ્લોકનો જવાખ 
“અન્યથાજ્નાન માયાથી થાય છે?” ઝએ છે. “ આધારાધેય ભ્રાવ અને , 
ખાલ્રાભ્યન્તરભેદનું કારણુ પણુ દું જ છું, ” એ ખીનજને। ઉત્તર છે. “સ્વરૂપતઃ 
મૂલભૂતજગત્‌ છે.” એ ત્રીજાને! જવાબ છે. “પ્રતીતિથી માયારૂપ જગત્‌ છે; 
તેમાં ન્યારે અનુપ્રવેશ કરનાર ૪%વ છે. સવે જ જગત્‌-સવે પ્રકારે હું 
જ છું, એમ નણી સ્વસ્વરૂપને પણુ જણુવું,” એ ચતુર્યતેા ઉત્તર ચયે।. એ 
જ શિક્ષા છે. “એ રીતે ભગવદ્પ ખની ભગવદૂષ જગત્નું સજન કર્‌ 
તો ગર્વ ન થાય, અને મોહ પણુ ન થાય.” એ પાંચમાને! જવાખ છે. 


પ્રજુના સ્વસ્વરૂપમાંથી જ સર્વ જગત્‌ ઉત્પન્ન થાય, તેમાં જ સ્થિતિ કરે 
અને તેમાં જ લય પામે, એ સિદ્ધાન્તને સવિસ્તર સમન્નવવા માટે આ 
શ્લોકમાં અન્ય પદે છે. છાંદોગ્ય, ઉપનિષદની શાંડિલ્યવિદ્યામાં શર્ષે શાર્યટ 
કરણ લગ્જાન્‌ એવો કાતિ છે. આ મ્રતિને બરાબર સમજવીતે બ્રહ્માત્મક 
જગત્‌ છે એ વસ્તુ સપ્રમાણુ સિદ્ધ કરે છે. લર્યે લર્યિર્‌ ત્રણ લગ્ગઝાન 
એ શ્રતિનતો અય--શ્ઠુ નિશ્રયથી શૂટ આ દેખીતું સર્વે સર્વ જગત્‌ વ્રણ 
ષહ્માત્મક ષહ્મ જ છે; લસ્તજઝાન્‌ તેમાંથી-સહામાંથી જ જન્મે છે, તેમાં જ 
સ્થિતિ કરે છે અને તેમાં જ લય પાસે છે. તેથી જ શ્ઞાન્સ ઝવાસીત તે 
ષહ્મનું ઉપાસન કર. ધહ્યાત્મક જગત્‌ હોવાથી અભહ્મરૂપે જગતનું અનુસંધાન 
કરવું, જ જગત્ને ઝઇસેવાસસેવ એમાં અઇમ્‌ પદતી સાથે અને ગાલમ્‌ 
પદતી સાથે પણુ પવ શખ્દ છે. ખે વાર એ તનિશ્વયાર્યક વ્વ શખ્દથી એમ 
સમજાવે કે સૃહ્ટિધી પૂર્વે પણુ હું જ હતો અતે સ્થિતિકાલમાં જગદ્દરૂપે 
પણુ હું જ છું. ઘ્યનો નારાચળઃ અને વાસુકેવો વા ર્જ્યબ્ને ઈત્યાદિ ખે 
શ્રતિઓ એક સાથે ઉચ્ચારવાનું કારણુ એ છે કે પ્રથમ કૃતિમાં અનને 
અને ર્ટૂસમ્‌ એ પદો નથી અને ખીજ કૃતિમાં તે છે; તેથી ખે 
અતિએથી અભિનનિમિત્તોપાદાન કારણુરૂપે પ્રનુ જ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 


હવે, આ ક્રતિતો અથે કરતાં એવી શંકા ઉદૂભવે છે કે થાળુફેયો વા 
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ટ્સષ્ે આ સ્થલે જે સળ્ત પદ છે, તે કાલનું વાચક છે-એટલે સૃદિતી 
પહેલાં કાલમાં પ્રભુ હતા. અને ઇસ્તિ સેજિલાકાલીલ્‌ ઈત્યાદિ સ્થલે 
અલ ધાતુનો અર્ચે ઉત્પત્તિ છે, એમ પણુ સિદ્ધ છે. એટલે કે સૃષ્ટિની 
પૂર્વે ન્યારે સૃષ્ટિની, પ્રથમ સર્વની ઉત્પત્તિ થઇ તેથી પણુ પહેલાં ઉત્પત્તિ 
હતી. તેથી કેવલ પુરષોત્તમ માત્રની જ સત્તા એવે અર્થ કરવો એ યેગ્ય 
નથી ! આવી શંકાનું નિર્સન કરવા માટે શ્રીમહાપ્રનુછ આતા ડરે છે 'ે 
અહીં “ મારાથી પૂર્વે કાંધ છે એવી શકા કરવી નહિ. જેમ જગતની પૂર્વે 
. છું અને મારાથી પણુ પૂવે અન્ય, એમ તો ત્યારે જ સંભવે છે, કે જ્યારે 
કોઈ પણુ વેળા હું ન છોઉં--તે જ સમ્ભવતું નથી. દું ન હેઉ એ 
સમ્ભવતું નથી. 


અહોં ખીજ એક પ્રકારની શ્ાર્્રોય શેક ઊભી યાય છે કે પ્રભુતી 
સત્તા અને અસત્તા સત્‌ અને અભત્‌ એ બંનેની સત્તા સ્વીકારી લેવી. 
પલ રાખ્દતો વિરોધ ચઈ શકતા નથી-$ં હતો જ, એમ કહેતાં મારા 
સિવાય અન્યને! નિષેધ તે જ્ય કરતો નથી, પણુ સત્તાનો અયોગવ્યવચ્છેદ 
અચે જ થઇ શકે, હું જ હતો, એમ કહેતાં અન્ય ન હેતો એમ અર્થ થાય 
ત્યાં અન્યયેગવ્યવચ્છેદ અર્થ છે, છતાં અગત્યા અહીં પણુ અયેગબ્યવચ્છેદ 
અર્થ મોતી લેતાં દોષ આવરે નહિ. નને. એવો અયે ન કરીએ તો અત્ર 
પદ વ્યર્યે જય છે ! આ શ્ઞકાનો જવાબ આપવા માટે શ્રીમહાપ્રભુજ બજન 
શખ્દને! પણુ અર્થ સમનનવી આપે છે. અન્ન શખ્દ અહોં કાલવાચક નથી 
પણુ દેશ્વાચકે છે; એટલે કે સૃષ્ટિતી પૂર્વે. આ ગ્રતિમાં કાલનું અને 
સત્તાનું પણુ વિધાન છે એમ સ્વીકારતાં વાકયભેદ ચાય છે. ને આ અનુવાદ- 
પક્ષ સ્વીકારાય તો સત્તા કાતી અપેક્ષા ષરાવે ત્યારે કાલની કલ્પના કરવી 
પડે અને કાલની સત્તા તથા તેના વક્તાની સત્તા પણુ માનતાં વાકયાર્યમાં 
ખાધ પ્રામ થાય. જે કાલવિશ્િષ્ટ સત્તા કે સત્તાવિશિષ્ટ કાલ એમ 
માનવામાં આવે તો ગોરવ થાય. એ રીતે શિષ્યને ખાધ કરાવવા પૂરતો 
અત્યારે પ્રસિદ્ધ કાલનો વાચક જ અન્ન શખ્દ છે, એમ માની લેવું. છતાં, 
સુદ્્મદષ્ટિથી વિચાર કરતાં અન્ત શાખ્દ કાલવાચક નથી. એ રીતે અશ 
પદમાં જે વિશેષ્યાંશ છે તે મૂકી દઈને વિશેષણુ બનેલા પૂર્વત્વને સ્ત્રીકારી 
સત્નેજ વિરેષ્ય માનવું. તાત્પર્ય એ દે અન્ર પદ અલ તું વિશેષણુ યતાં 
વાકયભેદાદિ દોષ આવતો નથી. અન્ન પદમાં સપ્તમી વિભક્તિ છે, તે અધિ- 
કરણુવાચક છે, એટલે સૃષ્ટિનું પૂર્વલઅધિકરણુ લણ જ છે એવે। અર્ય થયે. 
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હવે, જો એમ કહેવાય છે કે--આલ્મા વા ર્ર્મત્ર માથીન્‌ ઇત્યાદિ 
શ્રુતિઓનું વિવરણુ કરનાર ઘજસેવાઝિયીયં ત્રજ્ષ ઈત્યાદિ કૃતિ હોવાથી 
સમત્વ અને અધિકત્વથી રહિત એવું એક મુખ્ય બહમ છે એવે! અર્ય થાય; 
પણુ તેવો અયે કરવા જતાં અક્વિલીય પદ વ્યર્થ નય છે. અજ્ઠિલીચ પદ 
અન્યની સત્તાનો નિષેધ કરે છે. એ રીતે અઇમેવાસમેથાત્રે આ 
શ્લોકમાં ઉપર્‌ જણાવેલી જે શ્રતિઓતે અર્ય સમજવ્યે। છે, તે પૂર્વાસત્તાનું 
પ્રતિપાદન કરે છે. અને તેતી એકવાકયતા ઘષસેર્થ ત્રતિ સાથે થઈ જય 
છે. જે તેમ ન માનવામાં આવે તો અજિલીય પદ વ્યર્ય યાય. જેભરેથ શ્રતિ 
કહે છે કે આત્મા વા ૬્ર્મેજ જ્વાપઇ્ર આતીજ્નાન્યય વિઝન મિષલ્‌ આ 
સર્વ દષ્ટ અને કાત જગત્‌ આત્મરૂપે-પુરુષોત્તમરૂપે જ હતું, ખીજાં કાંઇ પણુ 
ન હતું. આ ક્નતિમાં વ્યાપાર કરનાર અન્યને નિષેધ જષ્યુ[બ્યો છે, તેતું 
જ વિવરણુ પજસેવધક્‌સીયમ્‌ ત્રતિતું અદ્વિતીય પદ કરે છે; પણુ નને 
એમ જ હોય તો ચેનાસ્લં સ્ત મઘત્તિ પત્યાદિ શ્ૃતિમાં એકવિસાનથી 
સર્વવિજ્ઞાનની કરેલી પ્રતિન્ઞામાં એક મૃત્તિકાના પિડતે નનણ્યાથી જેમ સર્વ 
મૃન્‍્મય પદાર્થો સમજી લેવાય, તેમ એક અહમને નનણ્યાથી સર્વનું જ્ઞાન થાય; 
એ દષ્ટાન્તનો ઉપરોધ પ્રાત થાય છે. વ્યાપાર કરનાર અન્યને! નિષેધ 
થતાં, સર્વજ્ઞાન જેવું અને તેમાં દષ્ટાન્તની જરૂર જેવું કાંઇ પણુ રહી 
જતું નથી. તેમ થતાં દષ્ટાન્તના ઉપરેધને। પ્રસંગ પ્રાતત થાય છે. એ રીતે 
ધર્માભાવને। પ્રસગ પણુ પ્રાપ્ત થઇ રાકતો નયી. સ્વસ્વરૂપોની તદાત્મકતા 
હોવાથી સત્તા હોય, તોપણુ દોષ નથી-આ મુજખ સર્વ શ્રતિવાકયોને 
વિરોધ ટાળીને શ્રીમહાપ્રભુજ અત્ર પદને અર્થ સૃષ્ટિથી પૂવે" એમ કહે છે, 
આ મુજબ અજઇસેવાલમ્‌ અહીં અને ઘાણુકેવો વા ર્ટ્મત્ને ઈત્યાદિ 
શ્રતિમાં પણુ સૃષ્ટિયો પૂર્વે ભગવત્સત્તા છે, એવે। અર્ય સ્વીકારતાં ભાન 
ઈત્યાદિ શ્રતિમાં પણુ ઉપાસનાના અંગત્વે પ્રભુમાંથી જ સૃષ્ટિ થાય છે, 
તેમાં જ સ્થિતિ છે અને લય પણુ તેમાં જ થાય છે, એમ જે વિધાન કર્યુ 
છે, તેમાં [ટૂં લર્ષ પક્ષ છે, ત્રજ્ઞ સાધ્ય છે, અને લઝ જાન્‌ હેતુ છે. આ 
સસ્તજઝાન્‌ હેતુ ઉપાસનાના અંગત્વને। સમર્પક છે. પણુ તેમાં પ્રમાણાને 
વિરોધ હોય તો તેને વસ્તુત્તતો સમર્પક માનતી લેવે।. તેમ કરતાં ક્રેધપણુ 
પ્રકારનો દોષ રહેતો નથી. 


આટલા વિસ્તારયો અપસેવાસસેથ વાકયનેો અર્ય સર્વ શ્રતિઓતે 
વિરે।ધ ટાળોને કર્યો ૭તાં, કેવલ બહ્મસત્તા સમ્ભવતી નથી; કોરણુ કે 
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અલા દ્ર્મત્ર આસી પૃત્યાદિ શ્રતિઓમાં અલલ્‌ની સત્તાનું પણુ વિષાન 
જોવામાં આવે છે ! આ શેકાનું સમાધાન કરવા માટે શ્રીમહાપ્રભુજ મલ્‌ 
શખ્દતે પણુ અર્ય શ્રીસુખાધિનીજીમાં સમનનવે છે. સત્‌, એટલે આ 
રીતે દેખીતું જગત્‌ ન હતું. અસભૂનો અર્ય તે સ્યલે સટ્‌માથય કે લઝર 
નથી, પણુ હૂં પદના સામર્ચ્ય્થી જે પ્રરઢારે અત્યારે જગતની સત્તા છે, તે 
પ્રકારની સત્તા સૃષ્ટિ પૂર્વે ન હતી એ જ તાત્પર્ય ગ્રહણુ કરવાનું છે. ને 
તેમ ન હોય તા અસતની સત્તા સમ્શવે નહિ. ગીતાજેમાં નાસતો 
શિચ્ષે માષઃ ઇત્યાદિ વાકચોથી તે વાત સ્પષ્ટ રીતે જણાવી છે. તેથી 
જેમ ધરની પૂર્વે મૃત્તિકારૂપે સત્તા છે, તેમ જગતની પૂર્વે સહ્ારૂપે સત્તા છે, 
એ વાત પ્રમાણુસિદ્ધ છે. 


હવે, એમાં શકા કરે છે કે લોકમાં વસ્તુની સત્તાની પૂર્વે તેની 
અસત્તાનો સત્તા સિદ્ધ છે જ, તો. પછી શ્રતિખલથી લોકસિદ્ટ અલતૂની 
સસ્તાનો સ્વીકાર કરવાની ના શ્રા માટે પાડી શકાય? લેકકસિદ્ પદાર્યને। 
વિરોધ ય શકે નહિ! આ શેૉકાના ઉત્તરમાં ગીતાવાકયને વિરોધ છે. અને 
લોકાનુરોધથી અસતૂની સત્તાને અંગોકાર કરતાં ચુતસ્તુ લુ સોસ્ચેષ 
સ્ચાલ્‌, જશમલસઃ સસ્ાચેલ ઈત્યાદિ શ્રતિતો પષયુ વિરોધ પ્રાપ્ત થાય, 
તેમ જ કાય નિયતાવધિક છે--જેતો અવધિ નક્કી થયેલો છે-તે પણુ ન 
ધટી શકે; કાયષ અનિયત અવધિવાળું ખની નય. 


કાર્યની નિયતાવધિકતા માટે તે તે કાર્યના પ્રાગભ્રાવને સ્વીકારવે। 
પડે છે, તેમ અસતૂની સત્તાનાયે સ્વીકાર કરતાં દોષ નયો. અને જુતસ્તુ 
સૌમ્થ આ મ્રતિ કેવલ વેનાશિકમતના નિરાસ માટે છે, તેયો તેનો પણુ 
વિરોધ પ્રાપ્ત થતો! નથી ! એવી શ્ઞકાનું સમાધાન કરવા માટે શ્રોમહાપ્રભુજી 
શ્રીસુબરાધિનીજમાં સાસ: પ્ત્યાદિ પંક્તિ લખે છે. તેનું તાત્પયય ઉપર 
શ્રીસુખાધિનીજમાં આવી જ ન્નય છે. શ્રીસુખાધિનોજમાં તાલતો વિચતે 
માઘઃ નું જે વિવરણુ છે, તેનું તાત્પર્ય એ રીતે સમજવું--સૃષ્ટિથી પૂર્વે 
સર્વ સત્તાનો સ્વોકાર કર્તાં--અધિકરણુના અભાવ થતે હેવાથી કાર્યના 
પ્રાગભાવનું નિરૂપણુ અશકય થતાં, તેના અધિકરણુની સત્તા સ્વીકારવૌ પડે જ, 
તેથી અલલની સત્તા સ્વીકારતાં સહેવ લોસ્થ આ ગક્તિને વિરોધ પણુ 
માપ્ત થાય જ, માટે બહ્મતે વિષે જ તેની સત્તા સ્વીકારવી. આટલું 
કરતાં પણુ આ વાકયતે વિરોધ ટાળી શ્રકાતો નથી; તેથી વાકયાયે એ 
રીતે કરવાઃ-- 
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અસત્‌ પદાર્થનો ભાવ-સત્તા નથી. સત્‌ પદાર્યતેો અભાવ અસત્તા નર્થી. 
આ સત્‌ અને અસત્ની સત્તા ઝેટલે અંતઃપરિચ્છેદ-નિષ્કર્ષ તત્તદર્શોએ એ 
વાસ્તવિકરૂપ નનેનારાએએ ન્નેયે। છે. એ રીતે ચછ્‌ અજ્યતવરમ્‌, તર્‌ અન્યય્‌ 
ન આ મૂળનાં પદોમાં પણુ સત્પર અને અસત્પર પણુ જે છે, તે મારાથી 
અન્ય નથી. એ રીતે પ્રભુએ નિજ સત્તાનો ખાધ કરાવ્યે।. 

હવે વળી એક શંકાનું ઉત્થાન થાય છે: નાસર્ટાવીજ્ઞો સઢાતીય ઇત્યાદિ 
શ્રતિમાં શલ અને અલભૂને બંનેનો નિષેધ કર્યો, તેથી પણુ અલક્‌ની 
સત્તા તો સિદ્ધ જ છે ! આ ફશોકાના પરિહારમાં શ્રીસુખાધિનીકાર્‌ જણાવે 
છે કે તે શ્રુતિવાકચ સ્યૂલ અને સૂક્મ કાર્યને નિર્દેશ કરીને તેતે! નિષેધ કરે 
છે, નહિ કે અલલ્‌તી સત્તા ખતાવે છે. અસતૂનતી સત્તાનો પરિઠાર ઉપર 
થઇ જ ગયે છે; તેથી આ શેકાને જુદે જવાબ આપવાની જરૂર નથી જ. 


વિધારણ્ય સ્વામીએ અભત્તૂપદથી અનુપાખ્ય અને ભત્‌પદથી આત્માની 
પેઠે અનિર્વાચ્યતે સ્વીકાર કર્યો છે. છતાં આમાંય કેઈ વિશેષ નથી. આગળ 
જતાં સાસીદ્રઝઃ કહોને રન્નેગુણુનો નિષેધ કર્યો છે. નો વ્યોમાવરો ચત 
દૃત્યાદિથી વૈશેષિકના મતથી પ્રાતત થતા આકાશને! નિષેધ છે; કારણુ કે 
ચોસ્યાપ્યટ્રઃ પરસે વ્યોમન્‌ આ ત્રુતિ અક્ષર અહ્માત્મક આકાશનું આગળ 
જતાં વણુંન કરરે જ. તેમજ જિમાવરીવઃ પ્ત્યાદિ કાતિ પ્રકૃતિ તત્ત્વને 
નિષેધ કરે છે. તે પછી અસમ: જિમાલીત્‌ પ્રત્યાદિથી પ્રલયોદકતે! નિષેધ 
છે. તેની પછીના મંત્રમાં ન સૃત્યુરાસીતૂ ધત્યાદ્થી મૃત્યુ-મૃત કાળન્ઞાનને। 
નિષેધ છે. તે પછી આ નીવ્વાતમ્‌ પત્યાદિથી એક જ ભહાની સત્તા કહીને 
તે સિવાયના સર્વની સત્તાનો નિષેધ છે. એ રીતે સહ્મની સત્તા જ, સર્વમતના 
નિરાકરણુ સાથે ખે મૈત્ર વડે કહી છે. 

ને કે ઉપરનાં વાકચોમાં પ્રેલયોદદકને નિષેધ છે, તોપણુ મંહિતામાં 
તેની સત્તા સ્વીકારી છે; તેથી તે વાકયને। વિર્‌।ધ પ્રાપ્ત થશે, તેને! પરિહાર 
બ્રીસુમાધિનીજમાં કર્યો છે કે અવાન્તર કલ્પના અભિપ્રાયથી તે વાકય છે. 

એ રીતે હોવા છતાં સૃષ્ટિતી આદિમાં પ્રકૃતિના અભાવ સાબિત થઈ 
શકે નહિ. ગીતાજીમાં અવ્યસવ્ીનિ મૂવાત્તિ પત્યાદિ શ્લોકમાં પ્રભુએ જ 
અબ્યકતની સત્તા સ્વીક્રારી છે. એ અવ્યક્તને પ્રકૃતિ પણુ કહે છે. શ્રીસુખે।- 
ધિનીજીમાં 'અવ્યકત' ફ્ાખ્દયી અહ્મયનું મ્રહણુ કર્યું છે. “અબ્યકત 'શ્ાખ્દથી ભ્રહ્મ 
લેવું તેના નિર્ણુય પણુ ત્યાં જ છે-લીનત્વકલ્પક પાછળથી જ સિદ્ધ થાય 
ઇત્યાદિ. અહોં અજુનતે। વિષાદ દૂર્‌ કરેવાતે। હોવાથી જીવોનું નિત્યત્વ કશું, 
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તેથી મૂણ પદથી જીવ જ ૪ર છે. તેમની અવ્યકતતા ઉત્પત્તિની પછી જ 
છે. વિભાગધી પહેલાં લીન હોવાને લીધે પણુ વ્યકતતા નથી જ. તેથી 
જવા જ અદ્‌ છે; એ વ્યકત છે આદિ સ્વરૂપ જેમનું એવા છે. વળી 
ભૂતાદ્ભત એવું જે અવ્યક્ત છે તે પ્રકૃતિતું નથી; કારણુકે સાંખ્યના સિદ્ધાન્ત 
મુજખ પ્રકૃતિ અને પુરષ બંનેય અના$િ છે. આથી જ આદિ અવ્યકત બ્રહ્મ જ 
છે. પ્રરુતિ પુટ્ષં ચવ વિટ્યનાવ્‌ી ૩મારવાવિ આ ગીતાવાકય સાંખ્યમતનું 
એટલે કે સહ્મવાદથી અન્યમતતું પ્રતિપાદન કરનાર છે, તેથી તેતો પણુ 
વિરોધ પ્રાપ્ત યતો! નથી. 


ભાવનૃત્ત સૂકતના ત્રીન્ન મંત્રમાં તેની સત્તા સ્વીકારી છે. તે તમ પણુ 
માયા જ છે. સમો.વા ર્થ્સેવયત્ર આાીસત્પરેબેસ્લિ વિષમત્વં પ્રચાતિ 
દત્યાદિમાં તેતો નિણુય કર્યો છે જ, તો પછી એમ કેમ કહી શ્ઞકાય ફે પૂર્વે 
"વળ અહ્મની સત્તા છે; તમ પણુ છે જ ? શ્રીમઊાપ્રભુજ શ્રીસુખાધિનીજમાં 
આના કરે છે કે આ શ્રૃતિમાં વણુવેલું તમ પણુ ષહ્દા જ છે. એમ શી રીતે 
સમ્ભવે? સમ્ભવે છે; કારણુ કે તે સમયે સર્વતઃ સુપ્ત દશા છે; તેથી 
સામ્યાવસ્યા છે. આ સામ્યાવસ્થા કાંઈ પ્રકૃતિ નથી. પાછલા સંત્રમાં 
આનોવ્‌વાલ સ્વધચા ચવેષં તસ્માજ્ાર્યજ્નપરઃ જિઝુનાસ અહી થત 
શખ્દથી જેનું વણન છે તે જ તમ છે; તેથી તે તમ પણુ ખહ્મ જ છે. 


પણુ, એ રીતે તમને! અર્થ અહ્મા કરવામાં લક્ષણુ। કરવી પડે. લક્ષ- 
ણુ।ની અપેક્ષાએ શકવાર્ચ જ મ્રેષ્ઠ હોવાથી, સામ્યાવસ્થાને। અર્ચ પ્રકૃતિ કેમ 
ન ચાય ? એ પ્રકૃતિ નથી; કારણુ કે જિમાષરીવઃ જુજર્ય જમન 
ઈત્યાદિ શ્રાતમાં પ્રકૃતિનો નિષેધ છે. આ શ્રતિને। અર્થ નીચે સુજબ કરવે।ઃ- 
જિ કયા કાર્યને આવરીવઃ આજૃત કરે? જુઇજસ્થ કેના શાર્મન્‌ સુખને 
મારે ? એ રીતે પ્રમૃતિતી સત્તાને પૂર્વમંત્રમાં નિષેધ હોવાથી આ સ્થલે 
તમથી સામ્યાવસ્થાને। અર્ય પ્રમૃતિનું ત્રહયુ થઈ શ્રકે નહિ, પણુ બહાનું જ 
ગ્રહૂણુ થાય. માટે લક્ષણા જ ત્રેષ છે. તન્તા મૂટમન્ને આ વાકયયી આગળ 
જતાં આ અર્થનો વિરોધ પણુ થઈ શકતો નથી, કારણુ કે ચારે ખાજુથી 
આ જગત નામ અને રૂપથી વ્યારૃત છે, તે, અગ્રે-સૃણ્િયી પૂર્વ અપ્રકેત- 
અપ્રજ્ઞાત એવું જે સલિલ તે કારણુરૂપે વિભક્ત તમથી પ્રથમ વણુવ્યું તે રીતે 
થ્રહ્મ વડે ગૂઢ હતું. એ રીતે અથે ફરતાં કેોઈપણુ પ્રકારે વિરોધ આવતે 
નથી. એ રીતે શ્રૃતિનાં કેટલાંક વાકચોને। વિચાર કરીને એ જ રીતે અન્ય 
પણુ સર્વ વાકચોની એકવાકથતા કરી લેવી, એમ શ્રીમહાપ્રભુજી સૂચન ફરે છે. 
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એ રીતે' શ્રતિનાં સર્વ જ વાકયોની એકવાકયતા કરીતે જે સિદ્ધાન્ત 
છે તેતું પ્રતિપાદન કરે છે કે-આથી જ-શ્રતિથી સિદ્ધ હોવાથી જ ખીજાં 
નથી. પ્રભુ વિના અન્ય કાંઈ નથી. સત્‌ અને અસત્‌ પૂર્વસિદ્ છે. તે સત્‌ 
અને અસત્‌ પણુ પ્રભુથી અન્ય નથો., સ્‌ રાબ્દથી અને અલલ શબ્દથી 
ણહા જ ગ્રહણુ કરવાનું છે. ખે રીતે વિશિષ્ટાર્દૂતનેો પણુ અનાદર થઈ ન્ય છે. 

હવે, એક ખીશ્ન પ્રકારની શંકાને પણુ જવાબ આપા દે છે:-- 
અન્ય નથી એમ કહેતાં નિષેધના પ્રતિયોગિત્વે તે તે પ્રાગભાવ, અત્યન્તા- 
ભાવ અતે અન્યોન્યાભાવોના પ્રતિયોગીની ઉપસ્થિતિ થાય; એટલે અન્ય 
નયી એમ કહીતે અન્ય સત્તાનો નિષેધ થાય જ નહિ | આ શકાતો જવાબ 
શ્રીમદ્રાપ્રભુજ જણાવે છે કે તમારા મતમાં જે અભ્માવ છે તે પણુ તિરે- 
ભાવચી જુદા નથી જ; તિરે।ભાવમાં જ તેમને! અન્તર્ભાવ-સમાવેશા થઈ ન્તય 
છે. તે તિરેોભાવ પણુ ભગવચ્છકિત જ છે. એ રીતે સૃષ્ટિયી પૂર્વ પ્રભુએ 
કેવલ નિજ સત્તાનું પ્રતિપાદન કર્યું અતે અનેક પદાર્થોની સત્તાનો સમાવેશ 
નિજ સત્તામાં જ કરીને સિદ્ધાન્ત સમ”્ન્યે।. 

એ રીતે ભેદની પ્રતીતિ જ અસંગત છે. પદાર્થો ભગવદૂપ જ છે, તેયી 
તે સમયે પણુ કેવળ સત્તા છે જ; એ જ મુખ્ય બ્રહ્મવાદ છે; એમ 
વ્યાખ્યાન કરીને ભહ્મવાદનું સ્થાપન કયું અતે ફરીથી તેને ૬૯ કરવા માટે 
પૂર્વપક્ષ મકે છેઃ-પદાથેતે। વિરોધ પ્રાપ્ત થતાં રાખ્દને જ પ્રમાણુ માની શકાય 
નહિ; પ્રત્યક્ષતો વિરોધ શબ્દ કરે નહિ; પ્રભુ દોષ રહિત છે અને વિકાર 
દોષરૂપ જ છે; સર્થી શબ્દમાં સંક્રેચ પણુ કરી શકાય નહિ; તેમ થતાં 
શાસને જ ઉશ્છેદ થાય; પ્રયોજન ન હોવાથી હિત ન કરવાતે। દોષ 
પણુ પ્રાપ્ત યાય; પુરષોત્તમત્વતેો અભાવ પણુ પ્રાપ્ત થાય; એ રીતે અનેક 
દોષો ઉદ્ભવતા હોવાથી બ્રહ્યવાદ યેગ્ય નથી ! 

આ પૂર્વપક્ષનું સમાધાન કારિકાએ। વડે શ્રીસુખાધિતીજમાં કર્યું છેઃ- 
લોકમાં મણિની પરીક્ષા કરવી હેય ત્યારે નને નિણુય ન યઈ શકે તો પરીક્ષા 
કરનાર ઝવેરીના શબ્દ ઉપર જ વિશ્વાસ મૂકવો પડે છે. તે જ રીતે શ્રતિએ 
કહેલા વિકારિત્વ, અવિકારિત્વ, એજત્વ, અતેજત્વ ઇત્યાદિક પદાર્થો એક જ 
ધર્મોતે વિષે માનવા જેઈ એ; કારણુ કે તે ધર્મો એકશેષ-એકને। મુખ્યધમે 
અતે અન્યમાં ઓપચારિક ધર્મ-અપોઘ અને અપવાદભાવ-તને પ્રાપ્ત થાય 
નહિ. બંતેતી એકવાકયતા-પ્રભુ વિરુદ્ધધર્માશ્રય છે તેથી થઈ શકે છે. 
પ્રભુમાં સવ જ સમ્જવે છે. ચુણુપ્રધાનભાવ-અંમાગિભાવ-કે અપોધ્ધાપ- 
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વાદક ભ્રાવમાં નિયામક 'કે।ણુ હોય ? વેદથી ઉત્કૃણ્-ત્રેઇ-ખીજી પ્રમાણ નથી; 
તેથી વેદે જણાવેલા ધર્મોના નિણુયમાં અન્ય કેઈ નિયામક ન જ હે!ઈ શકે. 
વેદ જ પ્રભુને વિસૂદ્ધધર્માશ્રય કહે છે; તેથી ૫૨૨૫૨ વિરુદ્ધ એવા ખે ધર્મો 
પૈકી એકને અપોઘ્ય કે ગે।ણુ ન જ કહી શકાય. 


એમ કહેવાય કે અમે બુદ્ધિથી તેનો વિશાર કરીશું; ષ્રુદ્ધિ જ 
નિયામિકા થશે; પણુ, આસ્તિક વિચાર્ક્રોની બુદ્ધિના આધાર્‌ પણુ વેદ ઉપર 
હોવાથી વિરુદ્ધ અર્યનું પ્રતિપાદન કરનારી શ્રતિતે ષુદ્દિ જુએ છે, તેથી 
તેવી બુદ્ધિ ખેમાંથી એકને ગેણુ શી રીતે કહી શકે ? ઉપજવ્યતો વિરોધ 
કરતાં બુદ્ધિ નનતે જ પોતાને વિષે અપ્રામાણિકતાનું સ્થાપન કરશે. તેથી બુદ્ધિ 
પણુ પોતે નિયામિકા ન હોવાથી શાસ્ત્રમાં જે કલ્ું હોય તે જ-યથાશ્રત જ- 
વિસુદ્ધધર્માશ્રયત્વે પ્રભુને સ્વીકારે. શ્રતિમાં ઝરતો ગુણસિ સર્યોધ્ય યતાં 
હોમ કરવો એ વિધિવાકયની પ્રશેસા કરતાં અસ્ુટ્તિ ઝુજોશિ એ વાકથની 
નિન્દા કરેલી છે; અને અતુટ્તે ગુદોતતિ શ્રતિએ ૩ર્તે ગુછોસિની નિન્દા 
કરેલી છે. ત્યાં ખેમાંથી એકને ખાધ પણુ શકય નથી અને બંનેનું અનુષ્ઠાન 
પણુ શક્ેય નયો; તેથી ૩ફ્િતિ પક્ષ કે અગર પક્ષ તે તે શાખાને 
અતુસરીનૅ સ્વીકારવો એમ નિર્ણય થાય છે. તે જ રીતે અહીં પણુ વિરુદ્ધ 
ધર્મોતું વિધાન થતાં એક ધર્મ ઉપાસનાપર છે અતે ખીજે ત્તાનપર છે, 
એમ માનવું. હતાં ઉપાસનાપરક કયા ધર્મો માનવા અતે ત્તા!તપરક કયા 
ધર્મા માનવા, એવી જિજ્ઞાસા થતાં, ઉપાસના તે તે ધમેપુરઃસર હોવાથી 
ધર્મો ઉપાસનાપર છે; અને નાનમાં તો ળ"્વસેવાદ્િથીયં વ્રણ ઇત્યાદિ 
શ્રતિથી બહુત્વત્તાન નિષિદ્દ હોવાથી ધર્મનિષેધ કરનારાં વાકથોને ઝાન- 
૫૨ક માનવાં. 


અહીં એમ શંકા ન કરવી કે એ રીતે ઉભયલિંગત્વ પ્રાપ્ત થતું 
હોવાથી અને ઉપાસનામાં કલ્પિત ધર્મોથી ચલાવી શકાતું હોવાથી વિરુદ્દ- 
ધર્માત્રયત્ત યોગ્ય નથી; કારણ કે ક્રિયા એ માનસી ધ્યાનરૂપા ઉપાસના 
છે. વિદ્યા એ જ્ઞાન છે; માટે તે તે ધર્મો અને તે તે ધર્મોના નિષેધેોને તે તે 
પ્રકારે ઉપાસનાપરક અને તાનપરક માનતાં ૩૨્િલ પક્ષ અતે અર્નુટ્િલ 
પક્ષતી પેઠે વિકલ્પ થઈ જતાં સર્વ જ વેદવાકયોને। યથાથ તયા સમન્વય 
થઈ જતો હોવાથી બંને જુદા જુદા વિષયનું પ્રતિપાદન કરનારાં વાકચા છે 
એમ જ માનવું ચોગ્ય છે. એક ભ્રાગને અન્ય ભાગના અંગત્વે માનતાં ધણી 
ગૂ'ચવણોા ઊભી થાય છે; તેમ જ સર્વે ઘેટા ચત્પજનાનનાત્થિ ઈત્યાદિ 
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શ્રતિએ અતે શષેવેજાઃસવ્રસ્થનં ચોટ્તાથસિજ્ઞેવાષ ઈત્યાદિ સત્રો પણુ, 
સર્વ શ્રતિઓ સહ્મનું જ પ્રતિપાદન કરે છે, એમ કહે છેં; તેથી સર્વની, ઉપમ 
જણાવ્યા મુજબ એકવાકયતા કરવી, એ જ યેગ્ય છે. 

અમે જ્ઞાન કૈ ઉપાસનાને મુખ્ય માનતા નથી, પણુ અહમને જ મુખ્ય 
માનીએ છીએ, તેથી અધ્યારે।પાપવાદ સંગતિથી સારી પેઠે એકવાકયતા 
થઈ શકે છે. આ પ્રેકારના મતને આગળ ધરીને શ્રીમહાપ્રભુજ કારિકામાં 
જણાવે છે કૈ--ઉપાસનાને માટે ધર્મોની કલ્પનાને ઉપદેશ છે એમ કહેનારે 
તે ધર્મોની કેોઈપણુ ઠેકાણે વાસ્તવિકતા તે માનવી જ નનેઈએ. ને તેમ ન 
માને તો તે ધર્મોતી કલપના પણુ અયોગ્ય જ ઠરે. જે ધર્મને આરોપ કરવાનો 
છે, તે ધર્મ એક ઠેકાણે તો સત્‌ છે જ એમ મધુવિધઘામાં નિહુય છે જ. એ 
રીતે જે વાસ્તવિકતા ઉપાધિમાં માનવામાં આવે તો! ઉપાધિની સત્તા 
સ્વીકારવી પડે, અને તેમ કરતાં દૈત થાય. નને ઉપાધિતે પણુ અવાસ્તવિક 
કહે તો આરોપનો ઉપદેશ જ અસમ્ભવિત થાય, એ રીતે ઉપાસના અને 
જ્ઞાનને મુખ્ય માનતાં થહ્મને જ મુખ્ય માનવા જતાં તમે કરે! છે તેવી 
સંગતિ પણુ ન જ થાય, અને તેથી વાક્યભેદનું નિવાર્ણુ કરવું અશકય થઈ 
પડે. માટે જ ષોડશીના ગ્રહણુ અને અગ્રહણુમાં અદણ-દોષ-દુષ્ટ પણુ વિકલ્પ 
સ્વીકારવો પડે છે, તેમ અહીં પણુ વિકલ્પ સ્વીકારવો, અને તેથી અહીં પણુ 
એ શ્રતિઓના બલથી જ ઉભયલિગત્વ છે. જેમ હાથ, પગ વગેરે પૃથક્‌ હોવા 
છતાં પણુ પુસ્ષાત્મકત્વે પુસ્ષરૂપે એક જ છે, તેમ ભરહ્મથી જુદુ' જણાતું 
જગત્‌ ખધહ્યાત્મક છે. ભગવાન્‌ જગદ્રપ હોવા છતાં તેથી ભિન્ન છે, તેથી જ 
તે પુરુષોત્તમ છે. 

વિશેષ કહેવાની જરૂર નથી. જે રીતે સર્વ શ્રતિએનેો અવિરે।ધ થાય 
તે જ રીતે સૃદ્દમદણ્િથી વિચાર કરવે નનેઈએ; એમાંથી એક પક્ષનો બાધ 
કરીને નહિ. આથી જ સ્થૂલાદિકનો નિષેધ અને અકર્તા, અભોકતા પ્રત્યાદિક 
શ્રતિઓઆ નિષેધમુખે જેમ અહ્તું વર્ણન કરે છે, તેમ સર્વત:પાણિપાદનું 
પ્રતિપાદન કરનારી શ્રતિએ વિધિમુખે વર્ણુન કરે છે. વ્યાસસૂત્રમાં પણુ 
ઉભયલિંગત્વ સ્વીકાર્યું છે જ. તેથી શ્રતિના બળથી સર્વને! અવિરે।ધ થાય તે 
માટે વિરુદ્ધધર્ાશ્રયત્વન્્ન સ્વીકાર કરવો જ ન્નેઇએ. 

ષહ્મમાં સર્વરૂપત્વ કહેવું એ યોગ્ય નથા; કારણકે સર્વ જ દેશ, કાલમાં 
તેવી પ્રતીતિ થતી નથી | આ શૈકાનેો પણુ જવાબ આપી દે છેઃ---પ્રભુ 
સચ્ચિદાનંદરૂપ અને સાનેકધન હોવાથી સદા એકરૂપ જ છે; તેથી ઉપર 
જણાવ્યા સુજબ સર્વરૂપતામાં આવી શંકા ન જ થઈ શકે. 

પ 


પ૦ 


પ્રભુમાં સર્વ જ વિરુદ્દ ધર્મો સમ્ભવે છે અતે સત્સ્ય, ફૂમે વગેરે 
અવતારમાં તેવી પ્રતીતિ પણુ થાય છે; માટે પ્રભુમાં સર્વ કાંઈ શેાભે છે. 
મત્સ્યાવતારમાં એક દિવસમાં માછલું સો યોજન જેટલું વધી ગયું; વરાહ- 
ભવતારમાં ક્ષણુમાં પવેતાકારતા ચઈ; સાત વષેનું બાળક ગોવર્ધન પર્વત ઉપાડે; 
દામોદરલીલામાં સ્વદપ પણુ વ્યાપકતાને। પરિચય કરાવે, પત્યાદિ વિરુદ્ધ ધર્મા 
તે તે કાળમાં અને તે તે દેશમાં જનેનારાએએ ન્નેયા છે જ. માટે આ સિદ્ધાન્ત 
જ યોગ્ય છે. કેવલ પ્રત્યક્ષનું પ્રમાણુ માનનાર ક્રેોઈ આઢય આ વાત ન 
માને તેથી રું?” 

એ રીતે પ્રપંચદશ્ામાં સહ્મકેવલ્યની સિદ્ધિ થઈ. તેથી પ્રભુને ભેદભાવ 
માન્ય નથી એમ પણુ સિદ્ધ જ છે, હવે પ્રલયદશામાં પણુ ક્રેવળ સહાની જ 
સત્તાનું વણુન કરે છે. 

પૃથ્વી જલમાં લય પામે, જલ તેજમાં, તેજ વાયુમાં, વાયુ આકાશમાં, 
આકાશ ઉન્દ્રિયોમાં, ઇન્દ્રિયો તન્માત્રાઓમાં, તન્માત્રાએ ભૂતાદિમાં, ભૂતાદિ 
સહાન્‌માં, મહ|ન્‌ અવ્યકતમાં, અવ્યકત અક્ષરમાં, અક્ષર તમમાં, તમ પરમાં 
એક થાય, પરથી અન્ય કાંઈ સત્ત નથી, અસત્‌ નથી. એમ નિર્વાણુનું 
અતુશાસન છે. વેદતું એ જ અતુશાસન છે. આ પ્રકારની શ્રુતિમાં પૃથ્વીથી 
આરંભીને અક્ષર સૃધીનો લય જણાવ્યો છે. તે સર્વ પોતપોતાના કારણુમાં 
લમ પામે છે. સર્વના કારણુરૂપે રહેલા તમથી પ૨ પુરષમાં નામરૂપ વિભાગ 
થઈ રકે નહિ એમ કહેનાર વિશ્િષ્ટારદેતવાદીના મતનું પણુ નિર્સન થઈ 
જાય છે, લયતે। અર્થે છછ ક્છેથળે આ ધાતુથી 'લય' શબ્દ થતો હોવાથી 
શ્લેષરૂપે-શુદ્ધ ઉદકમાં જેમ શુદ્ધ ઉદક મળે તેમ પૃથ્વીથી અક્ષર સુધીનો લય 
થાય છે અને તેથી નામર્પનેો વિભાગ થઈ શ્રકતો નથી; પણુ તમતે 
એકીભાવ કલ્રો તેથી સ્વકારણુથી સ્વરૂપાભેદ જ સિદ્ધ થાય છે. તેથી જ 
ઉપસંહારમાં ઘર્ર્લાજ્ન ભજ્‌ પત્યાંદિ કહું. એ રીતે મુખ્ય ષહાવાદ એ જ છે. ૩ 

એ રીતે લગ્જાન્‌ એ હેતુતું પ્રથમ શ્લોકમાં સસ્પૂણું 
વિવેચન કરીને સર્વાત્મા પ્રભુ જ પ્રમેય છે એમ નિશ્ચય કર્યો, 
ત્યારે પ્રમાણુ વ્યર્થ થાય ! એવી શ'કા થતાં પ્રવૃત્તિના સકોચ 
કરવો એ જ તે તે પ્રમાણુવાકયોને પ્રતિ્પાધ અર્થ હોવાથી 
અને પ્રમાણેનો વિષય ગુણદોષ હોવાથી, એ પણુ એક પ્રકારની 
પ્રણુની લીલા છે એમ પ્રતિપાદન કરવા માટે માયાનું નિરૂપણુ 
કર્‌ છેઃ-- 


શદ 


શ્રળેડબ ચછાતીવેત ન પરભીયેત શાસ્માને | 
તદટ્િયાટાત્નનો મામાં ચયા માસો યથા મનઃ ।૪। 


શખ્દાર્થઃ--અર્થ વિના (પદાથ વિના) પણ જે જણાય, 
પદાશ પોતાને વિષે ન પણ જણાય, તેને આત્માની માયા સસ- 
જવી, જેમ આભાસ છે, જેમ અ'ધાર છે. 


શ્રીસુખાષિનીજ--જે વસ્તુ સ્વરૂપે અન્યથા, હોય 
તેથી જુદી રીતે ભાસે છે, તે જીવોને વ્યામોહે કરનારી જે માયા 
પહેલાં જણાવી તેનું કાય" છે. તે માયા જીવને વ્યાસોાહે કરીને 
તેનાં સસ્ખદ્ધ અન્તઃકરણુ અને બુદ્ધિ વગેરેને પણુ વ્યામાહુ કરે 
છે. તે માયાથી વ્યામાહું પામેલી બુદ્ધિ પદાર્થોને જુદી રીતે 
માને છે; કાંઇ પદ્દા્થો અન્યથા હોતા નથી. ખુદ્ધિને માટે જ 
પ્રમાણા અને સાધનોની જરૂર છે. તેમાંથી કેટલાંક ખુદ્ધિથી 
ઉત્પન્ન થચેલા દોષનું નિવારણુ કરે છે અને કેટલાંક ગુણોનું 
સ્થાપન કરે છે. માયા બે પ્રકારે ભ્રમને ઉત્પન્ન કરે છેઃ (૧) 
વિદ્યમાન વસ્તુનો પ્રકાશ ન ફરે અને (૨) અવિદ્યમાનનેા--દેશ 
અને કાલનો વ્યત્યાસ કરીને (દેશકાલને પણુ ફેરવીને) અવિ- 
ઘમાનને પ્રકાશ કરે. આ વાત મૂળા *્લોકમાં અર્થસૃસો' થસ્વ્રસીચેલ 
ત પ્રતીચેલ ચ આ પદોમાં જણાવી છે. વિદ્યમાન પદાર્થની 
પ્રતીતિ ન થાય અને પદાર્થ ન હોવા છતાં પણુ પ્રતીતિ થાય; 
એટલા માટે પદ્દાર્થની યથાર્થતાનો પ્રતીતિ માટે જ પ્રમાણુની 
જરૂર છે. 


કેટલાક વાદી જગતૂને માયિક પણુ માને તો છે જ; તેથી 
વસ્તુ માત્રને માયિક માની લેવામાં કેમ ન આવે? 


અલખત્ત, એમ ખની શકે, ને વસ્તુને માયિક માનવામાં 
તે માયાવાદ વિચારમાં પર્યવસાન પામતો હોય. પ્રમાથુભૂત 
વેદ શ્વે અસ્વિષૂં પ્રણ આ સર્વ દ૪ અને શ્રુત જગત્‌ છે, એમ 
કહે છે, બ્રહ્મવિટ્દ પુરુષોની પ્રતીતિમાં પણુ જગત્‌ ખ્ર્મરૂપ છે; 


હેર 


તેથી બ્રાન્ત પ્રતીતિ કાંઇ અર્થમાં નિયામક નથી, એમ જે 
માનવામાં ન આવે તે ભ્રમદેષ્ટિથી ગ્રહુણુ કરેલું જગત્‌ ભ્રમરૂપ 
જ હોય. એટલા માટે વિષયમાં કોઈ વિષયતાને પણુ માનવી 
જોઈએ, જેથી દષિ સવિષયા બની શકે. ને વિષયતા ન માનીએ 
તે! પદાર્થો શ્થિર હોવાથી ભ્રમદ્ણ્િ નિવિષયા થઇ જાય. આથી 
અન્યત્ર જ સિદ્ધભ્રમિ માયા વડે સમીપસ્થિત વિષયમાં લાવાય 
છે; કારણુ કે તે દછિને અતુસરનારી જ છે. આથી જ અધિકારને 
અતુસરીને જીવસ્છિને આગળ ધરીને વ્યામાહિકા માયા વડે જુદી 
રીતે (ફેરફારથી) પદાથો સષ્પાદિત થાય છે. એ રીતે સર્વ જ 
જગતૂમાં તે માયા ખુદ્ધિભ્રમને પેદ્દા કરે છે, અન્યત્ર અન્ય 
વિષયતાને સસ્પાદિત ફરે છે. વિષયતા માયાથી ઉત્પન્ન થાચ 
છે. વિષય' ભગવાન્‌ જ છે. માયાને વિષે જ વિષયતારૂપ ભગવ- 
ત્સ્વરૂપ પ્રકટ થયું છે. તે વિષયતારૂપ સ્વરૂપ પણુ નિઃસ્વભાવ 
નથી. માચા પણુ આત્મશક્તિ હોવાથી નિઃસ્વભાવા નથી. બુદ્ધિ 
ચિતૂનો વિલાસ છે, તેથી માયા તેને જ, જ્યાંસુધી ખ્રદ્યભાવ થચે। 
ન હોય ત્યાંસુધી વ્યાસોહે કરે છે. તે વ્યામોહિકા માયા 
ભગવદાત્મક સવે જ પદાથોની વિરુદ્ધ પદાર્થ પેદા કરે છે. ભગદા- 
ત્મક પદાથો સાન ઉત્પન્ન કરે છે. આથી એમ સાબિત થાય 
છે કે વિષયતાથી ઉત્પન્ન થયેલું સાન ભ્રાન્ત છે અને વિષયથો 
ઉત્પન્ન થયેલું જ્ઞાન પ્રમા છે. એ જે રીતે જગતમાં છે તે જ 


રીતે આત્માને વિષે પણુ છે જ, પોતાને વિષે વિદ્યમાન હાય તેને 
પ્રકાશ કરે નહિ અને વિદ્યમાન ન હોય તેને! પ્રકાશ કરે. 


સર્વ કોઈતે થતી પ્રતીતિને અનુસરી જગર્શપ જે વિષય 
છે, તેને ખ્રહ્મથી જુદો જ કેમ ન માનવે ? તે જે કારણુથી અવિદ્ય- 
માનનો બે।ધ કરાવે છે અને વિદ્યમાનનાો બે।ધ નથી કરાવતી, 
તેથી તેને માયા જ માનવી. કાંઇ વિષય કૈ ચક્ષુરિન્દ્રિય નિયત 
સ્વભાવ પદ્દાર્થને જુદી રીતે દેખાડવામાં હેતુરૂપ નથી; જેવે 
આજ્ઞાસ છે. દ્રિચન્દ્રાદિ આભાસ માયાથી જ ઉત્પન્ન થાય છે; 
કાંઈ પ્રતીતિને અતુસરીને બે ચન્દ્ર મનાતા નથી, એજ રીતે 


ર્ર 


વિષચતા પણુ માયા વડે જ ઉત્પન્ન થાય છે. બુદ્ધિ તો ચિતૂને 
નિલાસ છે, તેથી તે માયાથી ઉત્પન્ન થતો નથી. જે ખુદ્ધિ 
માયાથી ઉત્પન્ન થનારી હોય તે ખ્રદ્માવિદ્ પુરુષોની ખુદ્ધિ પણુ 
માયિક જ બને. અને ને એમ બને તો સવેવિપ્લવ થાય. તેથી 
ષ્રહ્મથી ભિજ્ઞ જુદો વિષય નથી. અને વિષયતા તે। માયાજન્યા છે જ. 


એ વિષયતા બે પ્રકારની છેઃ એકતું નામ આચ્છાદિકા 
અને બીજી અન્યથાપ્રતીતિહેતુ. એ ખેને પ્રકારની વિષયતા 
માયાથી જ ઉત્પન્ન થાય છે. જેમ આભાસ માયાથી ઉત્પન્ન થાય 
તેમ વિષયતા પણ્‌ માયાથી જ ઉત્પન્ઞ થનારી છે. 


માયા એવા પદાથ પેદા કરે છે એમ શામાટે માનવું; 
કારણુ કે તે તો વ્યામોહ જ કરે છે ? એવી શ'કા થતાં બીજી 
દૃષ્ટાન્ત દેખાડે છેઃ--જેમ તમ છે, અ'ધારુ છે. જેમ અનધકાર 
નામને! પદાર્થ તેજના અભાવથી ઉત્પન્ન થાય છે. જ્યાં તેજનો 
અભાવ હોય ત્યાં માયા અન્ધકારને પેદા કરે છે. એ જ માયા 
વ્યાસમોહિકા છે. આથી જ તે માયા રાત્રિમાં જેનારાં પક્ષીએ 
પ્રત્યે અન્ધકારને પેદ્દા કરતી નથી. તે પક્ષીએ અન્ધકારનો 
સ્વીકાર કરતાં નથી, પણુ તેજના અભાવને જ ગ્રહણુ કરે છે. તે 
પક્ષીઓની દષ્ટિ કેમલ હોવાથી ઘણે! પ્રકાશ તેમની દૃષ્ટિને 
પ્રતિખન્ધક છે. તેજનો અભાવ હોવાથી સુખથી વિષયોને ગ્રહણુ 
કરે છે. આપણે માટે પણુ તે જઃ કાંઈ વિષયનો સંસ્કાર કરનાર 
નથી કે ચક્ષુનો પણુ સંસ્કાર કરનાર નથી, પણુ તેજના અભાવે 
માયાએ અ'ધારું પેઠા કરેકું હોવાથી, તે વિષયતા જ દષ્ટિનો 
વિષય ખને છે; વાસ્તવિક વિષયદૃષ્ટિનાો વિષય ખનતે। નથી; 
તેથી જ તેમની નિવૃત્તિને માટે તેજની જરૂર છે. લે।કપ્રતીતિ 
પણુ તેવી જ છે. તે વિષયતા નેત્રવડે ગ્રહુણુ કરાય છે; વિષયથી 
જુદી રીતે સ્વીકારાય છે. પરિભ્રમણુમાં પણુ તેમ જ ખને છે. 
ચચા જિ માનોરર્યો ગૃચજ્ઞુષામ્‌ ઈત્યાદિ વાડચોમાં પણુ તેજ 
ચક્ષુની સાથે સસ્બદ્ધ તમનો નાશ કરે છે એમ જણાવ્યું છે. 


યણ 


સ્વભાવથી જ તમ-અ'ધારું કાંઈ કોઈ પદાર્થ નથી. જે વસ્તુતઃ 
પદાર્થ હાય તો સ્પશેથી પણુ તે સાનમાં પ્રતિબ'ધક ખને, અથવા 
સ્પશ'થી પણુ અ'ધારાતું સ્રાન થાય. તમ એ અન્યવું પણુ ઉપ- 
લક્ષણુ છે. આદશ્*માં-દપૈણુમાં સુખને ઉત્પન્ન કરે છે. એમ 
માની શકાતું નથી કે નેત્રકિરણ્‌ા! પાછાં ફરતાં સુખને ગ્રહણુ 
કરે છે. ને તેમ હાય તો આમ સામા મૂકેલા દર્પણમાં 
સાભાસપ્રોતિ ન થાય. સામસામા મૂકેલા દ્પ'ણા।માં અ જ સ્રુખ 
પ્રતિખિસ્ખિત થાય છે, એમ કહી શકાતું નથી; કારણુ ફે સમક્ષ 
ન હોય તેવી દિશામા રહેલા પદાર્થોને પણુ દપ'ણુમાં નઈ 
શકાય છે. અથવા એજ આભાસ છે; તેથી દપ*શુમાં સુખને 
ઉત્પન્ન કરે અને તેજના અભાવમાં અન્ધકારને ઉત્પન્ન કરે તેમ, 
માયા, મોહિત પુરુષની ખુદ્ધિમાં પણુ બે પકારની વિષયતાને 
ઉત્પન્ન કરે છે. તેમાંથી એક ખ્રહ્મરૂપતાને પ્રકાશતી નથી અને 
બીજી જગટ્ટૂૂપા- વિષયતા છે. એ બ'ને પ્રકારની વિષયતાની 
બ્યાવૃત્તિને માટે સવ જ પ્રમાણે છે. 

વિવેચન--ઉપરના શ્લોકમાં લઝઝઞજાન્‌ તે પ્રભુમાંથી જ સવ જન્મે 
છે, તેમાં જ સર્વની સ્થિતિ થાય છે અને લય પણુ તેમાં જ થાય છે એમ 
સિદ્ધાન્ત સ્થાપ્યો. તેમાં પૂર્વાર્ધ માં સર્વના જનનનો આધાર્‌ કલો, ત્રીજા 
પાદમાં રક્ષણુના આધાર્‌ કલો અતે ચોથા પાદમાં લયતે। આધાર સ્કુંટ કર્યો. 
એ રીતે લસ્ઞહાન્‌ ગે હેતુને સારી પેઠે સમજાવીને આત્મા જ-પ્રભુ જ- 
પ્રમેય છે એમ નિરૃપણ કર્યું. એ રીતે સર્વ જ ખહ્મરૂપે હોવાથી ગુરુશિષ્ય- 
ભાવનો અભાવ થતાં અને સાધન તયા ફલના ભાવનો પણુ અભાવ થતાં 
પ્રમાણુ જ વ્યર્થ છે એવી રોકા થાય. તેમ જ ખુદ્ધિઆદિકના શેધનને માટે 
યન્ઞાદિકનું નિરૂપણુ કરનાર તથા પ્રાપંચિક પદાર્થોનો ત્યાગ કરી વૈરાગ્યનું 
નિરૃપણુ કરના૨ જે પ્રમાણુભૂત વેદ છે, તેની સર્વત્ર આત્મખરુદ્ધિ થતાં ખુદ્ધિ- 
શુદ્ધિ અને વૈરાગ્યની જરૂર ન રહેતાં વ્યથેતા થાય, એવી પણુ શંકા કરીને, 
પ્રદૃત્તિસકાચપરત્વે અતે ગુષુદોષવિષયત્વે થછુ સ્ચાં પ્રઝ્ાથેચ ઈત્યાદિ 
ખુતિમાં જણાવ્યા મુજબ બહુભવનેચ્છાના, નિજ એકત્વના અને નિજ ઉત્કર્ષના 
તિરેધાનયી જીવોને પ્રપંચમાં આસક્તિ યવાથી, અને પ્રપૅચમાં રાગથી પ્રશ્ૃત્ત 
થવાથી અનિર્મોક્ષ પ્રસંગ ઊભે થશે, છોર કવવાચાનષતશ એવા ઈત્યાદિ 


પ્ર્ષ્‌ 


શોકમાં જણાવ્યા જુજબ પૂર્વકાણ્ડ એ જવની પ્રશૃત્તિના સંકોચ માટે છે, 
તૈયી પ્રશૃત્તિમાંથી થાડે।ક વૈરાગ્ય થતાં ઉત્તરકાણ્ડ-પ્રશૃત્તિનિવૃત્તિના ધર્મો અને 
તેના ફળોનું પ્રતિલોમપણું થતાં ગુણુદોષવિષયક છે. માયાથી ઉત્પન્ન થયેલી 
આસક્તિ એ પણુ પ્રમાણુને સાર્થક કરનારી એક પ્રકારની ભગવલ્લીલા છે. 
માયા પ્રમાણુથી નિજૃત્ત થવા યોગ્ય છે, તેથી તે માયા પણુ ભગવચ્છક્તિ 
છે, એમ ઉપોદૂધાતચી વણેવે છે. 


જે વસ્તુ સ્વરૂપમાં અન્યથા પ્રતિભાસે છે તે માયા છે, એમ કહેવાને 
અથ એ છે કે માયાથી તે વસ્તુ જુદીજ વસ્તુ હેય તેમ ભાસે છે. તે 
જવની શક્તિ હોવાથી, જીવની મુક્તિ થતાં જવ અભિમાનશૂન્ય થાય ત્યારે 
માયાનું કાંઈપણુ પ્રયાજન બાકી ન રહેતાં, જીવ મુક્ત ન યાય તે માટે 
જવને વ્યામોહ કરવા એ તેનું કાયે હોય, તે યોગ્ય છે; પરન્તુ પ્રપ'ચમાં ભેદ 
ઉત્પન્ન કરે તેવો ભ્રમ પેદા કરવાનું કાંઈપણુ પ્રયોજન નથી; તેમ જ ભેદ- 
ભ્રમ ઉત્પન્ન કરે તેવાં સાધનો પણુ નથી, તેથી ભેદભ્રમ ઉત્પન્ન કરવો, એ 
તેતું કાર્ય ન હોઇ શકે; માટે ભેદ્સાન એ કાંઈ ભ્રમ નથો, પણુ પદાર્થો જ 
અન્યથા છે, એવી દલીલ ઊભી ન થાય, તે માટે શ્રીમકામ્રભુજ જણાવે 
છે કે તે માયા જવને વ્યામેોહ કરીને જવસમ્બન્ધી અન્તઃકરણુ અને બુદ્ધિ 
વગેરેતે પણુ મોહ પમાડી દે છે, જેથી મોહ પામેલી બુદ્ધિ પદાથાતે અન્યથા 
માને છે. ને એમ ન કરે તો જીવને જગતની ષહ્યાંશરફૂતિ થતાં, માયાને 
મૂકી દઇને ભહ્મને માટે જ પ્રયત્ન કરે. તેયી જેમ તેને મોહ થાય તેમ 
માયા ડરે છે. 

ભલે, એવો ભાસ યાય, તે ઉપરથી પ્રમાણુની સાર્થકતા શી રીતે 
કહો છે ! પ્રમાણુ અને સાધને! બુદ્ધિને માટે જ છે. કેટલાંક બુદ્ધિથી ઉત્પન્ન 
યયેલા દોષોને નિરાસ કરે છે અને કેટલાંક ગુણુનું સ્થાપન કરે છે. તેથી 
પ્રમાણુ અને સાધને। દોષતી નિભૃત્તિ અને ગુણુની સ્થાપના યથાથ રીતે કરે 
છે, એટલે જ તેનો ઉપયોગ પણુ છે. 

માયા ખે પ્રકારે ભ્રમ ઉત્પન્ન કરે છેઃ વિધમાનને પ્રકાશ ન કરીને 
અને અવિધમાનને પ્રકાશ કરીને. એમ બંને પ્રકારનો ભ્રમ માયાનું કાયે 
છે. જને વરતુતે જ તેમ માનીએ તો સર્વ જ બ્રહ્મ હોવાથી પદાર્ય આપણી 
દૃદ્િતે ગોચર-પ્રત્યહક્ષ ન થાય, પણુ તેમ ન હોવાથી તે ભ્રમ માયાએ જ 
ઉત્પન્ન કર્યો છે. 


ટલાક વાદીએ જગત્‌્તે માયિક સ્વીકારે છે, તેમના મતનું સમથન તેએ। 


ષ્છુ 


સત્રો તાથાનિઃ ઘુરલ્વ ફેચસે, અઝુલાવિધાનાઃ, થત્યાસ્મળ ચિજારઃ, 
માચાં તુ વ્રજાલિ ચિચાવ્‌ ઇત્યાદિ શ્રતિથી કરે છે. તેના જવાબ એ છે કે 
પ્રમાણુભૂત વેદ જ સર્વે લર વ્રજ કહે છે અતે બલવેત્તાએને અનુભવ 
પણુ તેવો જ છે. જે ઉપાસનાને માટે તેમ કહ્યું છે, એમ કહેવામાં આવે 
તો ભસ્સાન્‌ એ હેતુ વ્યર્થ ચાય. એ હેતુની ઉક્તિ વિના પણુ વિધાન- 
માત્રથી ઉપાસના નિવિધ્તે સિદ્ધ થઇ શકે છે. માટે જગતને માયિક માનવું 
યોગ્ય નથી. વળી સર્થે ચર્યમાત્તા; આ સધળું આત્મા છે; સ વે સર્ષનિટં 
ઝ્તમળ્‌ તે જ આ સર્વ જગદ્દરૂપે છે; ત મૂલ લ મવ્યમ્‌ તે જ ભૂત અને 
ભવિષ્ય છે; પ્રત્યાદિ ખીજ શ્રતિએ પણુ જગત્તે ભહ્માત્મક જ કહે છે. 

જૂસ્ટ્ો માયાિઃ આ કૃતિને વિરોધ પણુ નથી, કારણુ કે 
ખહુત્વવિશિજણ નાથા પદથી અવિધાનું ગ્રહણુ ન થઈ શકતું હોવાથી પુરુરૂપ 
સાનકરણુત્વે ઉલ્લેખ હોવાથી ઇન્દ્રિયતી જૃત્તિઓનું જ ત્યાં ગ્રહુણુ થાય; 
તેથી માયાનું બહુભવનત્ત-ખબહુર્પપણું-અશકય છે. 

વળી, માયા વડે પુરુરૂપ થવામાં વિવક્ષા હોય તે મેત્રના પૂર્વાધમાં 
માર્યામઃ એમ ખહવચનને પ્રયોગ ન કરતાં એકવચન જ કહે. સહેોચ્ચા- 
રણુથી-સમભિવ્યાહારથી-આ અર્થ પ્રાપ્ત થાય છે, એમ પણુ ન કલી 
શકાય. તેમ થતાં પૂર્વોક્ત અનુવાદત્વે પુરેવાદની વિલક્ષણુતા અગ્નકય અને. 
અર્ચને। નિર્ધાર કરવા માટે સમલિવ્યાહાર છે એમ પણુ ન માનવું, કારણ 
% તેમાં કાંઇ વિનિગમક-પ્રમાણુ નથી. 


વળી, આ વાકય મધુ-ખાહ્મણુમાંનું છે. ત્યાં અને મેત્રેયી ભાહ્મણુમાં 
કહેલા વાકયમાં આત્માનું પૃથિભ્યાદિકતે વિષે વિદ્યમાનત્વ, અમૃતત્વ, થહ્મત્વ 
અને સર્વાત્મકત્વ જણાવીને ઘુરશ્જ્ે; દવિષ: ઈત્યાદિ વડે પુરતું કરણુ, તેઓને 
વિષે પ્રવેશ, અને સર્વનું તત્મંશૃતત્વ પણુ કલ્યું છે. તેયી ભેદ પ્રાપ્ત થતાં 
સચ સમાતો સર્તોસ લવઃ સર્વને મેળવીશ અને તેથી તું સર્વ થઇશ, 
એમ જણાવ્યું. એમ વ્યાપ્તિકૃત ગોણી સર્વાત્મકતા થશે ! એવી શૈકાનું વારણ્‌ 
કરવા માટે સ્ત શવ દત્યાદિ મ'ત્ર કલો છે. અને તેતું વિવરણુ અચ ધે પ્રત્યાદિ 
સત્ર કર્યું છે. તેનું જ સ્વરૂપ સમનવતાં જે અપૃવે છે, અનપર છે, અન્તર છે, 
અખાલ્ર છે ઈત્યાદિ ક્રતિ કહીને “આ આત્મા ભ્હ્મ છે” એમ પણુ ઉપસંહારમાં 
પ્રતિપાદન કર્યું. એ રીતે ઉપક્રમ અને ઉપગંહાર તયા વિવરણુમાં માયા 
વિના જ આત્માનુ સર્વસ્વ ક્લીં છે. સ્વરૂપનું કયન ફરતાં પૂવ'ત્વાદિકના 
નિષેધથી પ્રાપ્ત શત્યત્વાદિના ભ્રમતું નિવારણુ કરવા માટે સર્લાગુમ્‌ઃ 


શટ 


સર્વાતુભવ ફરનાર તરીકે સ્વરૂપની ઉપપત્તિ પણુ કરી આપી છે. તેથી ત્યાં 
માચા પદથી ઇન્દ્રિયવત્તિનું જ ત્રહયુ યાય છે. અતેકાર્થકોશમાં માથાનો 
અર્થ શકિત ખતાવ્યો છે જ. તેથી જ ઇન્દ્રિયજૃત્તિથો ₹ન્દ્રના અનેક રૂપનું 
વણુન છે. એ રીતે ₹્દ્રો માચાસિઃ આ શ્રતિનો વિરોધ જરાય નયી. 


એ જ રીતે અનતાપિત્વાના ઇત્યાદિ શ્રતિ પણુ છાંદોગ્યમાં દહરને 
જણુનારનાં કામોને! ઉપક્રમ કરીને પ્રવૃત્ત થઇ છે. તેથી ત્યાં અજૃત શબ્દ 
કાઇ “મિથ્યા” એ અર્થને વાચક નથી; પણુ તેત્તિરીયમાં બહુભવનનું 
વણુન કરતાં લત્યં સ્રાજુલં ત્ર લત્યતમવલ્‌-ચરિટિ જિઝ્ઝુ લત્લત્યસિત્યા- 
અજ્ઞલે ઇત્યાદિમાં જણાવ્યા સુજબ અસત શખ્દ્થી વાચ્ય ભગવાનનું જ 
રૂપાન્તર્‌ છે. વળી સાવધાન શખ્દ્થી પણુ સમજાય છે કે મિથ્યા હોય તો 
તેતું અપિધાન થઇ! ચક્રે નહિ. માટે તે અનૃત પણુ પ્રભુના રૂપાન્તરનું જ 
નામ છે. 


છીપમાં ચાંદી દેખાય છે ત્યાં પણુ, ખુદ્ધિતી ભૃત્તિ તો સત્ય જ છે અને 
તે ખુહ્ધિકૃત્તિ ૨જતરૂપે અન્તરાખ્યાનથી-અન્તરાખુદ્ધિનું જ વિધાન છે; નહિ 
% શુક્તિનું. જને તેમ ન હોય તો પ્રતિયોગિભેદે ત્યાં એક સાથે ભ્રમ અને 
પ્રમા એ બંનેની ઉત્પત્તિ થાય. પ્રકૃતમાં પણુ જામપદથી કામ્ય અર્થને જ 
સંગ્રહ છે. તેનું અપિધાન શરીરાદિ લૌકિક અર્થથી અભિપ્રેત છે; નહિ કે 
અનિર્વેચનીયથી. રસંસ્કારતી પ્રખલતાથી જ 'ખ્યાનોપપત્તિ થતાં અનિર્વચનીય 
તત્કલ્પના, યુક્તિથી બાધિત છે. આ પ્રકારની (ઉપરની શ્રુતિઓમાં જે પ્રસંગોનું 
વણુન છે તે પ્રકારતી) વિધ્રાવાળાને ખ્યાનને! અસમ્લવ હોવાથી-અને નને 
સભવ હોય તે! કામની પણુ સત્યતાનો અમંભવ હોવાથી સ્રતિને જ બ્યાકેપ; 
તેથી તેવી સ્થિતિમાં શ્રનૃતશખ્દથી માવિક અભિગ્રેત છે. એ રીતે કયાંય 
વિરોધ પ્રાપ્ત થતો જ નથી. 

“વાસાસ્મળ” શ્રુતિતા પૃણેપણે વિચાર તલ્નન્યત્ય સત્રમાં કરેલો જ 
છે. ત્યાં ધટશરાવાદિમાં આમૃતિને। ફેરફાર હોય તે! તો નામથી જ આરૅભ્ર થાય 
છે, સ્વરૂપે થતો નથી; તેથી એકવિત્તાનથી સર્વવિતજ્ઞાન શકય જ છે. તેથી 
નામમાત્રથી આરખ્ધ હોવાથી વિકાર નામધેય છે. રૂપ નથી; કારણુ ક્રે રૂપ 
તો કારણુથી અભિન્ન જ છે. કારણુભૂત મૃત્તિકારૂપે જ સત્યતા સર્વાવિજ્ઞાન 
માટે અભિપ્રેત છે; તેયી જ્ઞાનથી વિકલ્પખ્ુદ્ધિનો બાધ થાય; પણુ કાર્યખુદ્ધિનોય 
ખાધ થ૪ શકતો નથો. વાચસ્પતિમિશ્ર ભામતીમાં જણાવે છે કે--લહનન્ય- 
ટ્ઘણુશ્રમાં ભેદને! વ્યાસેધ જ કરાયેલો છે, અભેદનેો ખોધ કરાયો! નથી; તે 

દ 


ન 


યોગ્ય નથી; કારણુ કે તેમાં તેવું પ્રમાણુ મળવું નથી. વ્યાસેધ થતાં અભેદમાં 
પણુ ભે૬ ચતાં તેતું પર્યવસાન અભેદમાં જ ચાય છે. તેથી ત્યાં પણુ માયિતા 
અભિપ્રેત થતી નથી, તેથી તેનોય વિરોધ નથી. 

માચાંતુ મિ વિચાત્‌ એ શ્ેતાશ્વતરતું વાકય માયાનું પ્રકૃતિત્વ જ 
દેખાડે છે; તેથી તેનું કે જગતનું માયિકત્વ સિદ્ધ યતું નથી. સહ્માથી ભિન્ન 
હોવાને લીધે માયિકત્વ સમજવું, એમ પણુ કહી શકાય નહિ. પૂર્ષવટ્ઠા 
ઇલાદિ ન્યાયે બ્રહ્મ જ જગદ્પે થતાં ભેદ રહેતો નથો. પ્રણતિર્યસ્ચોપાય્‌ાન- 
માપધારઃ શુર્ષઃ ૫ર: | તલોડમિવ્યઝજઃ જાજો ત્રણ તત્‌ બ્રિસય ત્વટમ્‌--- 
જેનું ઉપાદાનકારણુ પ્રકૃતિ છે, આધાર્‌ ૫૨ પુરષ છે, સત્તે પ્રકટ કરનાર 
કાલ છે, તે ત્રણે થહ્મ છે-તે ત્રણે ડું છું--એમ કહેવાનું છે જ; તેયથો તેને 
પણુ વિરોધ નથી. આથી વેદમાં સર્વત્ર જગતને અહ્મનું તાદાત્મ્ય કહીને 
ષ્રહ્મધથી અભિન્ન જ જણાવ્યું છે; તેથી, જગતનું માયિકત્વ આદર કરવા 
ચોગ્ય નથી. 


હવે--*ે એમ કહેવામાં આવે કે પ્રતીતિ જુદી રીતે થાય છે, તેતી 
ગતિ શી રીતે થાય ? તેતે! જવાબ આપે છે કે--અહ્મવિદૂ પુરુષોની પ્રતીતિ- 
થહ્મ જગદૂપ છે એવી જ છે--એટલે પરિણુત-સર્વભૂત-ભહ્મથી અભેદવાળી 
પ્રતીતિ છે. શ્રતિ પણુ યહ્માવિદ્દ પુરુષોની પ્રતીતિનું વર્ણુન કરતાં જણાવે 
છે કે સહ્િટ્મવ્જેલહિં થ ઘવં વેટ્‌-તે, અત્યારે જગદૂપ છે એમ જે 
ભહ્મવિદ્‌ ન્નણે છે--તેથી, પ્રતીતિનોય વિરોધ નથી. ને એમ કહે કે 
પરપ્રતીતિની અપેક્ષાએ સ્વપ્રતીતિ જ યોગ્ય છે-અમે બ્રહ્માને જગદ્રપ નેતા 
નથી, અને જગત્‌ માયિક જ દેખાય છે! યાં જણાવે છે કે ભ્રાન્તપ્રતીતિ 
કાંઈ અર્થનિયામક નથી; તેથી તેવી પ્રતીતિ અપ્રચે।જક છે. આપણી પ્રતીતિ 
ભ્રાન્તપ્રતીતિ શી રીતે હોય, તેનું સમાધાન એ રીતે છેઃ--શે એમ ન 
માનીએ તો ભ્રમદષ્િએ ઝૃહીત જગત્‌ ભ્રમરૂપ જ ખને. જે બ્રાન્તપ્રતીતિને 
અર્યનિયામકત્વે સ્વીકારાય તો, જે ભ્રમદણિ અત્યન્ત અસત્નું જ અવગાહન 
કરનારી થાય તો, ગગનકુસુમ જેવા પદાર્થાતુંય અવગાહન કરે. અને સત્‌નું 
અવગાહન કરનારી હેય તો પદાર્થો જ અન્યથા થાય. એમ ન હોવાથી ઉકત 
મત યોગ્ય નથી. જે માયિકનું અવગાહન કરનારી ન હેય તે, નિર્વિષયા 
થાય; પણુ તે સવિષયા તે! છે જ, અને પૂર્વાકત બંતે પ્રકારોતું અવગાહન 
કરનારી પણુ નથી, તેથી માયિકવિષયા છે. ન્યારે વસ્તુસ્યિતિ જ આ પ્રકારે 
છે ત્યારે ભ્રમતો વિષય પણુ માયિક જ હોય. એ રીતે તેને માયિક કહેવામાં 


યશ 
ખાધ નથો. એ રીતે લેોકસિહ્ધભ્રમતો વિષય માયિકનું મામિકત્વ સિદ્ધ થતાં 


પ્રકૃતમાં પણુ શ્રતિયી વિરુદ્ધ અવગાહન કરનારી આપણી દદર બ્રાન્ત હોવાથો 
તેનો વિષય જગત્‌ પણુ માયિક છે, એમ સિદ્ધ થશે જ ! 


આ દલીલતું સમાધાન કરવા માટે શ્રીમહાપ્રભુજી આસા ફરે છે કે 
એટલા માટે વિષયમાં કોઈકે વિષયતા છે, એમ માનવાની જરૂર છે. વિષયમાં 
એટલે ભ્રમદષ્ટિતી વિષયકોટિમાં, વિષયતા- વિષયની સાથે અસમ્બદ્દ પણુ 
સમ્ખદ્દત્વે ભાસમાન કેઈ પદાર્થ-સ્વીકારવી. તેમાં હેતુ પણુ જણાવે છે-- 
જેથી દણ્િ સવિષયા ખતે. 


દોષને લીધે અન્યથાખ્યાનાદિ સમ્ભવ હોવા છતાં (અન્યથાખ્યાતિ 
ન માનતાં) વિષયતાને। અંગીકાર શા માટે કરવો? આ દલીલના જવાખમાં 
જણાવે છે કે જો વિષયતાને સ્વીકાર કરવામાં ન આવે તો ભ્રમદષિ 
નિર્વિષુયા થઈ જય; માટે વિષયતાતે સ્વીકાર આવશ્યક છે. દોષ ખ્યાનમાં 
સામમ્રોરૂપ છે, પણુ કાંઈ પદાર્યના અન્યથાત્વમાં સામમ્રીરૂપ નથી. તેમાં 
પણુ-ખ્યાનમાં સામત્રોરૂપતામાં-પણુ દોષ હોય તે! વાસ્તવિક શું અતે અન્યયા 
શું તેનો વિવેક ન રહેતાં ભ્રમતે। જ ઉચ્છેદ થશે; તેથી જ વિષયતાની જરૂર છે. 


એ રીતે વિષયતાતે સિદ્ધ કરીને પ્રકૃતિમાં ભ્રમતી સામગ્રીનું નિરૃપણુ 
કરે છે. આથી જ અન્યત્ર સિદ્ધભ્રમિ માયા વડે સમીપસ્થ પદાર્થમાં સ્થાપિત 
થાય છે; એટલે કે દૃણિ અને વિષયની વચમાં, માયા વડે વિષયતાનું સ્થાપન 
થતું હોવાયી--એ વિષયતાનું આણુવું, એ જ ભ્રમની સામગ્રી છે. આ 
ઉપરથી એમ સિદ્ધ થાય છે કે-અધિકારતે અનુસરીને જીવસૃદિને ધ્યાનમાં 
રાખી વ્યામોહ કરનારી માયા બત્યાસથી-ફરેરફારથી-પદાર્થો રજૂ કરે છે. 
એ રીતે સ્વ જ જગત્‌માં તે માયા ભ્રમને પેદા કરે છે; અન્ય ઠેકાણે અન્ય 
વિષયતાનું સમ્પાદન કરે છે. 

આ ઉપરથી એમ સાબિત થાય છે કે વિષયતા માયાથી ઉત્પન્ન થાય 
છે અને વિષય ભગવાન્‌ છે. 

પણ, જે એ રીતે માયા, વ્યત્યાસ-સામગ્રોથી વિષયતા ઉત્પન્ન કરે 
તા આપના મતમાંય ભ્રમને। ઉચ્છેદ પ્રાપ્ત થાય જ. આ પૂ્વપક્ષનું સમાધાન 
કરવા માટે કહે છે કે--માયા, વ્ત્યાસ સામગ્રીથો માયિક જ પદાર્ય લાવે 
છે, સત્ય પદાર્થ આવતો નથી; તેથી ભ્રમને ઉચ્છેદ પ્રાતત નથી. જે એમ 
કહેવામાં આવે કે દષ્ટિ અતે વિષયની વચ્ચે વિષયતા રહે છે-તો તેથી 
આવર્ણુતે જ મમ્ભવ થયે।-વિક્ષેપતો સમ્ભવ નથી; ત્યારે બ્રમ કેમ થાય ? 


જુઠ 


આ આક્ષેપનો જવાબ એ રીતે છે-માયામાં જ વિષયતારૂપ ભગવત્સ્વરૂપ પ્રકટ 
છે. તે પણુ નિઃસ્વભાવ નચી. માયા પણુ આત્મશક્તિ હોવાયી નિઃસ્વભાવ 
નથી. એ રીતે શક્તિ આવશ્યક હોવાથી, કાર્યનો વિક્ષેપ થતાં માયા અને 
વિષયતાયી બુદ્ધિનો બ્યામાહ થતાં ભ્રમ યાય છે; કારણુકે બુદ્ધિ તો ચિત્તે 
વિલાસ જ છે. ચિદ્દલાસ એટલે જ ચિદ્ધમે. એ રીતે જેમ લોકમાં ચાક્ષુષ 
ભ્રમનનેત્રચી ઉત્પન્ન થનાર ભ્રમ-ના સ્યલમાં દૃષ્ટિ સાથે વિષયને। સમ્બન્ધ ન 
યતો હેવવાયી--વિષયતાની ઉપલબ્ધિ ન હોવા છતાં-તદનુમ્રાહિકા જે ખ્ુદ્ધિ, 
તે પણુ અદુષ્ટ હોવાથી તેની સાથે ભ્રમણુ સંબદ્દ નથી એવે! નિશ્ચય કરીને 
ખુહ્િભ્રમમાં વિચારથી નિર્ણય થાય, તેમ શ્ઞાસ્રથી, ઉત્પત્તિ-નાશ-માયિકતાને 
પણુ સબંધ પ્રપંચ સાથે નથી એવે નિશ્ચય ચઈ શકે છે; તેથી જ જગત્‌ 
માયિક નથી. છતાં આવી પ્રતીતિઓનો ખાધ થતો ન હોવાથી તેને ભ્રમ 
કહેવાનું કારણુ શું, એમ ન્ને શંકા કરવામાં આવે તો તેના નિર્ણય માટે 
કહે છે કે જ્યાંસુધી ષહ્મભાવ નથો ત્યાંસુધી જ ભ્રમ નથી એવી પ્રતીતિ 
યાય છે; પણુ અહ્મભાવ થતાં તે પ્રતીતિનો ખાધ થર જતો હોવાયો તેવી 
પ્રતીતિઓ ભ્રમ છે એવો નિશ્ચય પણુ થાય છૅ જ. એ રીતે જ કાલવિભાગ-' 
માંય હેતુ દર્શાવે છે કે-તે વિષષતા ભગવદીય સર્વ પદાર્થને વિરોધ કરે છે. 

એ રીતે શ્રતિથો અને વેદથી તેમ જ ભહ્મવિદૂની પ્રતીતિથી પણુ જગત્‌ 
માયિક છે એમ સાખિત ચતું નથી, તેથી કેવલ ભ્રાન્તપ્રતીતિને આધારૅ, 
અને ભ્રાન્તપ્રતીતિ પણુ માયિકત્વે વિચારમાં પર્ય્વસાન પામતી હેોવાચી, 
જગત્‌ માયિક નથો, પણુ વિષયકે(િના વિભાગથી માયાજનિત જ્ઞાન જ માયિક 
છે, આથી જ એવે! સિદ્ધાન્ત સ્થાપન કરીએ છીએ કે-વિષયતાથી ઉત્પન્ન 
યનાર્‌' જ્ઞાન ભ્રાન્ત છે અને વિષયચી ઉત્પન્ન ચનાર્‌' ત્તાન પ્રમા છે. એ જ 
રીતે જેમ જગતમાં છે તેમ જ આત્મામાં પણુ ભ્રમ અને પ્રમા સમઝ 


લેવાની જરૂર છે. વિષયતા આત્મામાં રહેલા ષહાતાદાત્મ્યતે પ્રકટ કરતી 
નચી અને અવિધમાન જે ભેદ અતે દેન્યાદિક તને પ્રકટ કરે છે. 


અહીં ભેદવાદો કહ છે કે આટલો શ્રમ કરીને અભેદ સાધો છે તેના 
કરતાં સાવજનીન પ્ર્તી1ઉતિને અનુસરીને જગત્‌ અને ખલ્લનો ભેદ જ કેમ 
સ્વીકારી લેતા નથી ? શ્રીમદૂભ્નાગવતમાં તેનું સમાધાન એ છે કે તે માયા 
પણુ ને ખ્રહ્મથી જુદી હોય તો જ લેદ માની શકાય. માયા તો આત્મમાયા 
હોવાથી શક્તિરૂપ જ છે. લહદ્વિઆવય્ારમનો માથામ્‌ | કારણુ એ છે કે તે 
અવિધમાનને જ પ્રકાશે છે અને વિદમાનને પ્રકાશતી નથી, તેથી તે માયા જ 
છે. માયા ગ્રભુથી જુદી તા નથી જ. તે માયા ઉપર જણાવેલા ભ્રમતું 
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કારણુ છે; તેથી માયા ભગવચ્છાક્ત છે. માયાનું કાર્ય ભ્રમ છે; તેથી ભેદ 
માતી શકાતો નથી. તે ભ્રમતે માયા જ માનવી યોગ્ય છે. માયા ભ્રમમાં 
ફારણુરૂપ છે તેમાં હેતુ એ છે કે, વિષય કે નેત્ર, નિયતસ્વભાવવાળાં જડ છે, 
તે કાંઈ અન્યથાપ્રતીતિમાં કારણુ નથી; તેથી માયા જ કારણુ છે એ 
સિદ્ધ જ છે. એ રીતે, પ્રતીતિના નિયામકત્વે જે દો% સ્વીકારાય, તે સાક્ષાત્‌ 
કે પરમ્પરાથી, કોઈ પણુ રીતે, માયાથી ઉત્પન્ન થનારે। છે. માયા વિના 
બ્રમનો નિર્વાહ નથી. એ રીતે અન્યથાનુપપત્તિ જ માયાને કારણુ માનવામાં 
પ્રમાણુ છે. સાર્વજનીન પ્રતીતિનેો વિષય જે લેદ તે વિષયતારૂપ કેમ છે 
તે સમનવી આપવા માટે દષ્ટાન્ત મૂકયું છે: ચશા માલો ચથા લન: | (ત્રી 
સુખોધિનીજીમાં આ વાકથને। અર્થ સમજવી દીધે। છે). 

એ રીતે પ્રતીતિમાત્રથી જગત્તે મિથ્યા કહેવું યોગ્ય નથી; કારણકે 
શ્રતિથી અને બહાવિદ્ૂતી પ્રતીતિથી પણુ જગત્‌ અને આત્મા ભહ્માત્મક જ 
છે, એમ નિશ્ચય થાવ છે. 

આભાસનતી વિષયતા માયાથી ઉત્પન્ન થાય છેં, એ મત અસંગત 
જણાય જે. આભ્ઞાસ કાંઈ માયાથી ઉત્પન્ન થતો નયી; કિન્તુ અભિન્નમાં 
ભેદષુદ્ધિ માત્ર ઉત્પ્ન થાય છે; તેથી જ્ઞાન જ માયિક છે, નહિ કે વિષય 
પણુ માયિક છે. વિષય તે! વાસ્તવિક રીતે સત્‌ જ છે. તેથી આભાસવિષયતાને 
માયાજન્ય ન કહી શકાય. આ પ્રકારના પૂર્વ'પક્ષનું નિર્સન કરીને શ્રીમહા- 
પ્રભુજી કહે છે કે-ખુંદ્ધે ચિદ્દિલાસ હોવાથી માયાથી ઉત્પન્ન થતી નથો. 
જે ખુદ્ધિ પણુ માયાયો જન્ય હોય તે ભહ્મવિદૂની ખુદ્દિ પણુ તેવી હેય. એ 
રીતે અવચ્છેદથી માયિકત્ત માનતાં અનિર્મેક્ષ પ્રમંગ પ્રાપ્ત થતો! હોવાથી 
વિષયતા જ માયિક છે એમ વિષયદ્દારા સમ્લવે છે. તેમ માનતાં ખે અષ્યાસ 
માનવાની જરૂર પડે અને તેમ કરવા જતાં ગૌરવ દોષ આવે. તેથી ટ'કાણુમાં 
વિષયતાને જ માયિક માનવી એ જ યેગ્ય છે. 

ઉપર્‌ જણાવ્યા મુજબ વિષયતાને સિહ કરીતે તેના ખે પ્રકારો પણુ 
કહે છે: (૧) આચ્છાદિકા અને (૨) અન્યથાપ્રતોતિહેતુ. તે બંને પ્રકારની 
વિષયતા માયાથી જ ઉત્પન્ન થાય છે, ચશા માલઃ જેમ આભાસ છે તેમ. 

વાદી ફરીથી તેની તે જ વાતમાં પૂર્વાપક્ષ ઊભે। કરે છે કે, માયા એ 
રીતે પદાર્થ શી રીતે ઉત્પન્ન કરી શકે, કારણુકે તે તો વ્યામાહને જ ઉત્પન્ન 
કરનારી છે ? તેથી માવા વિષયતાને લીધે તેવા જ પદા્થા પણુ ઉત્પન્ન કરે 
છે એમ કહેવું યોગ્ય નથી. તાત્પયે એ કે ઉપર સ્ુજબ વિચાર્‌ કરતાં, 
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સાનાધ્યાસ કહેવો યોગ્ય નથી. માયા પદાર્યને પણુ પેદા કરે છે, એમ કઈ 


પણુ સ્થળે સિદ્ધ કરવામાં આવ્યું નથી, તેથી અર્થાષ્યાસ પણુ યુકત નચી; 
તેથી ખીજ ખ્યાતિ માનો અથવા જગત્તે ભિન્ન માતે. 


આ પ્રકારના પૂર્વ'પક્ષતું સમાધાન કરવા માટે માયા પદાર્થને શી રીતે 
ઉત્પન્ન કરે છે, તે પણુ જણાવી દે છે-થશા લસનઃ જેમ તેજને અભાવ થતાં 
અનધકાર પેદા થાય તેમ માયા પણુ પદાર્થાન્તરને ઉત્પન્ન કરે. 


અનધકાર તેજને અભાવ પેદા કરે છે એમ કહેતાં અભાવ પદાર્થા- 
ધિકરણુક ખને છે. તેવું પદાર્થાધિકરણુત્વ અભાવનું કયાંય દેખાતું નથી ! એવી 
રાંકાતો પરિહાર કરવા માટે શ્રીમહાપ્રભુજ કહે છે કે જ્યાં તેજનો અભાવ 
ચાય ત્યાં માયા અન્ધકારતે ઉત્પન્ન કરે છે; એટલે કે અભાવને અધિકરણુરૂપ 
અમે કહેતા નથી, પણુ સહકારિત્વે કડીએ છીએ; તેથી “કેપ પણુ પ્રકારે દોષ નથી. 


હવે, અનધકાર પદાથે એ તેજને! અભાવમાત્ર છે કે પદાર્યાન્તર છે 
તેનો પણુ નિણૅય કરે છે, નેયાયિકે। તેજને! અભાવમાત્ર માને છે. તેએ! કહે 
છે કે ને પદાર્થાન્તર હોય તે! બિલાડીને તમ-અન્ધકાર ચાક્ષુષ છે એમ 
કહેવું પડે, પણુ તેમ નથી. ને કહે કે ખિલાડી વગેરે પ્રાણીઓને પણુ 
વિષયાન્તર ચાક્ષુષ પ્રતિબંધતાની આપત્તિ યાય જ; આથી, તેજનો અભાવ 
હાય તેવા સ્થલમાં તે પ્રાણીએ નેત્રતેજના સંયોગની અપેક્ષા ધરાવતાં ન 
હોવાથી વસ્તુને નનેઇ શકે છે. આટલું જ કહેવાથી અહિતાર્થ થઈ રકે છે; 
તેથી તેજનો અભાવ એ જ તમ છે; જુદ્દે પદાર્થ નથી. 


આ પૂર્વ'પક્ષતું સમાધાન કરતાં શ્રીપુરુષાત્તમજી મહારાજ જણાવે છે કે- 
જેમ નટાદિક જેની દણ્તે બ્યામાહ કરે તેને જ માયિક પદાર્થો પણુ દેખાડે, 
અન્યને નહિ; તેમ માયા પણુ જેની દદિતે વ્યામાઢ કરે તેતે જ અંધારુ 
દૃખાડે. તમ ચાક્ષુષ હોવાથી અને દષ્તે વ્યામોહ કરનાર હોવાથી કાર્યકારણુ 
ભાવસિદ્દ છે. બિલાડી વગેરે પ્રાણીઓની દષ્ટિ દોષરહિત હોવાથી તેમની 
પ્રત્યે માયા તમને ઉત્પન્ન કરતી નથી. એ રીતે આપણી જ દષ્ટિની વિષમતાને 
લીધે તેવા અધિકરણુમાં તમની સિદ્ધિ થાય છે. તેજનો અભાવ જ તમ 
હોવાથી વિષયની અતુપપત્તિ નથી, એમ પણુ ન કહેવું; કાર્ણુક્રે તમનું 
નીલરૂપ ચાહ્યુષ છે. તેજને અભાવ માનતાં તેમાં ખાધ પ્રાપ્ત થશે. તેનજ્નેભાવ- 
વત્ત્ત નીલચાક્ષુષમાં કહેવું યોગ્ય નહિ થાય. 

નેયાથિક હવે એક ખીજી દલીલ કરે છે 'ે-ભ્રમ વિશિષ્ટજ્ઞાન છે; અને 
વિજ્ઞિષ્ટડાન વિશેષના જ્ઞાનથી ઉત્પન્ન થાય છે; તેથી પ્રકૃત ભ્રમને (તમને) 


તો. 


પણુ તેવો જ માનવે! પડે છે; માટે જ તે ચાક્ષુષ છે એમ માનવું યે!ગ્ય છે. 
ચક્ષુતી સાથે સંયુકત વિશેષણુતારૂપ-વિશેષભાન-સામપ્રી પ્રત્યે તેના વિશેષસ્તાન 
માત્રની જ આવશ્યકતા હોવાથી વિશેષણુ ખતેલા નીલરૂપનો અભાવ હેય 
તોપણુ તે સાન થઇ શકે; તેથી તીલરૂપ અતે તેજને અભાવ એ બંતેને 
અસંસર્ગમ્રહમાત્ર યતાં તેવા ભ્રમ પણુ ઉત્પન્ન ચતો હોવાથી-તીલચાક્ષુષતા 
અભિમાનમાત્રથી જ કાંઈ તમોરૂપની સિદ્ધિ નથી. આ દલીલના ઉત્તરમાં 
જણાવે છે કે નીલજ્ઞાન સ્મરણાદિકરૂપ છે એમ કહેવું અશકય હોવાથી તેમાં 
ચાક્ષુષ અભિમાન છે એમ પણુ ન જ કહી શકાય; તેથી સંયોગથી ઉત્પન્ન 
યનારી વિરેષણુતાને। સ્વીકાર કરીને નીલરૂપને ખાધ ન ચઈ શકે. 


અન્ધકારતું તીલરૂપ સ્મરણુરૂપ છે એમ માનવામાં શું ખાધક છે તે 
પણુ દેખાડે છે. અમાસતી રાત્રે ચૂનાથી ધોળેલા ધરમાં દિવસ સંબંધી 
વાતચીત કરનારને સમાન અદષ્ટ ચિન્તાવાળા સંસ્કારેદ્ખોધકતો અભાવ 
હોવાથી, તેવું સ્મરણુ જ ન થઈ શકે. અદષ્ટ જ ઉદૂખોધક થશે એમ પણુ 
માની શકાતું નથી. દદ્ટસામત્રી વિના અદષ્ટ કાંઇ જ કરી શકે નહિ, 
ઉપનીતભાનર્‌પ જ નીલન્તાનમાં કાર્‌ણુ છે એમ પણુ ન કહેવાય. માનસ 
ઉપનીતભાનત્વમાં ઉપનાયક કે સ્મરણુ અથવા સંસ્કાર તે વેળા છે એમ કહેવું 
અશકય હોવાથી તેવું ભાન જ ન થાય. ચાક્ષુષ ઉપનીતભાનત્ત પણુ તેવે 
સ્થળે અસંગત છે. ચક્ષુમાં રહેલું તીલત્વ ત્યાં આરેપિત છે એમ માનવું 
પણુ યોગ્ય નથી; ફારણુકે યક્ષુમાં રહેલા નીલત્વનું મ્રહણુ થતું નથી. તેમ જ 
પીળી આંખવાળાને પણુ અંધાર્‌' કાળું જ દેખાય છે, તેને પીળું દેખાતું નથી, 
તેથી ચક્ષર્ગત તીલપણુ।ની પ્રતીતિ થાય છે એમ માની શકાય નહિ. એ રીતે 
નીલભાન સ્મરણાદિરૂપ નથી, પણુ ચાક્ષુષ જ છે, એમ જ માનવું યેગ્ય છે, 
એ રીતે પ્રતીતિના અનુરેધે તેજનેલાવથી અતિરિક્ત તમ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 


જેકે પ્રભાકરમતને અતુસરનારા કહે છે કે તેજના જ્ઞાનને અભાવ જ 
તમ છે; તેજ હોવા છતાં, તેજ તાન ન થાય, તો તમ દેખાય છે, આ 
મત પણુ યોગ્ય નથી. જાનને અભાવ માનસ છે અને પ્રતીતિ ચાક્ષુષ યાય 
છે, તેથી તમ નીલ છે એવી ચાક્ષુષપ્રતીતિનો વ્યાધાત થાય છે; માટે તે 
મત માન્ય ન જ હોઈ શકે. તેનનેભાવના અભિમાનિત્વમાં ખાધક શું છે, તે 
ઉપર્‌ જણાવ્યું છે જ. તેમ જ તેજનો અભાવ મેળવીએ છીએ એવા અતુ- 
વ્યવસાયમાં પણુ બાધ આવી પડે છે. દ્રવ્યાન્તરત્વતું ખંડન તે આગળ 
જને અમે જતે જ ફડરીરું, 


ખુણ 


એ રીતે વિચાર કરતાં નીલચાક્ષુષતા અનુરોધથી તમ એ પદાર્યાન્તરે 
છે, એટલું તો સિદ્ધ યાય છે જ. 


ખિલાડી ધૂવડ વગેરે પ્રાણીઓની આંખને અંધારાથી પ્રતિબંધ થતો 
નથી, તેનું કારણુ તેમની આંખને પ્રકાશની જર્‌રે નથી એટલું જ છે. ધૂવડ 
વગેરે પ્રાણીઓને વ્યામોહક નથી, તેથી તેમના પ્રત્યે અંધકારને ઉત્પન્ન ન 
કરે એ યોગ્ય છે. તેથી, તેવાં પ્રાણીએ આલેોકનિરપેક્ષ નેત્રથી તેજના 
અભાવતે જ ગ્રહણુ કરે છે. વિષય અને આલેક (પ્રકાશ)તે। સંયોગ ત્યાં 
સહકારી ન હોવાથી, તેથી નિરપેક્ષ ચક્ષુ જ કારણુ છે, પણુ એ રીતે માનતાં 
“ભાવપદાર્થ ચાક્ષુષ હોય ત્યાં વિષય અને આલેોકના સંયોગની જે કારણુતા 
છે, તેના ભગ થાય છે. ચાક્ષુષત્વ પ્રત્યે દૂરત્વભાવભાળી યોગ્યતા જ કારણુ 
હોવાથી ઉપરનો! નિયમ તૂટે તો તેમાં જરાય વાંધો નથી-પ્રષ્ટ જ છે. નને 
એ રીતે યોગ્યતાને જ કારણુ માનશે તે ધરમાં ત્રસરેણુનો પણુ સાક્ષાત્કાર 
ચવે! ન્નેષ્એ. ત્યાં છાયારૂપ તમ હોવાથી ત્રસરેણુ તેમાં હંકાયેલા હોવાથી- 
વ્યવધાયકના અભાવવાળી યેગ્યતા ન હોવાથી ત્રસરેણુ ન દેખાય તે દોષ 
નથી. નને એમ કહો કે ધણે પ્રકાશ હોવા છતાં ત્રસરેણુ દેખાતા કેમ નથી, 
તેનો જવાખ એ છે કે ધણો પ્રકાશ જ ત્યાં પ્રતિબંધક છે. આ ઉપરથી 
તમતે ચાક્ષુષ કરવા માટે ચક્ષુમાં રહેનાર તામસ ઇન્દ્રિયાન્તરની કલ્પના 
કરનારને પણુ જવાખ મળી ન્નય છે. 


આટલે વિચાર કર્યા પછી એમ કૂલિત થાય છે કે તમની નિવત્તિને 
મારે જ તેજ છે. લેકપ્રતીતિ પણુ તેવી જ છે. તપથી અંધકારની નિભૃત્તિ 
ચ એમ લેકપ્રતીતિ છે જ. એ રીતે ઉપર જણાવ્યા મુજબ તથા લેક- 
પ્રતીતિથી પણુ તમ અતિરિકત છે એમ સિદ્ધ યાય છે. આ ઉપરથી 
સાચા ત તમોસપાસુમૂતેઃ ઇત્યાદિરૂપે શ્રતિમાં જણાવ્યા મુજબ અનુભવરૂપ 
કાર્યલિગક અનુમાન. પણુ પ્રમાણુ થઈ શકે. 

આ પ્રકારે તમોર્‌પા વિષયતા સિદ્ધ કરીને, તેની પ્રતીતિ કાંઈ છીપમાં 
ચાંદીનો આરે।પ થાય તેમ આરે।પિત નથી, એ સિદ્ધાન્તનું હવે ઉપપાદન 
કરે છે. ઉપર જણાવ્યા મુજબ તે વિષયતા ચહ્યુથી ગત્રહણુ થાય છે ધત્યાદિ 
પ્રકાર શ્રીસુખોધિનીજમાં જણાવ્યો છેજ. બ્રમણુસ્થલે છીપમાં 
ચમકારાની પેઠે ઘટાદિમાં ભ્રમણર્મસ્કારતા ઉદૂબોધ કહી શકાય 
નહિ, તેથી તેનાથી ઉત્પન્ન થતી સ્મૃતિ પણુ કહી શકાય નહિ; તેથી 
સ્મર્યમાણુ આરોપ ન કહેવાય. તેમ જ ગૃહ્મમાણુ આરે।પ માનવાથી 


છુચ્ 


પણુ શું થાય ! ભ્રમણુ પ્રહૃણુ કરાય છે, એમ કહેતાં શું નેત્રમાં રહેલું ભ્રમણ 
શ્રહણુ કરાય છે? જે તેમ હોય તેો-જેમ જેતે કમળે। થયો હેય તે દર્પ ણુ 
દારા નેત્રગત પીળાશને જેઈ શકે તેમ દર્ષણાદિદ્દારા નિજ નેત્રગત ભ્રમણુને 
પણુ નનેઈ શકે. કમળે। થયે! હોય તેતી આંખમાં અન્ય માણુસ પણુ પીળાશ 
ભેઈ શકે તેમ ભ્રમણુને પણુ ન્નેઇ શકે; પરતુ તે તેમ દેખાતું નયો; તેથી 
તે ઇન્દ્રિયગત નયી એમ કહેવું એ જ યોગ્ય છે. જતિ, ચુણુ અને ક્રિયા 
યોગ્યમાં હેય તો જ તેમતું ત્રહણુ થઇ શકે છે એવે। નિયમ છે. દે।ષ ઉત્કટ 
હેય તો નિયમાદિતે વિષે ભ્રમણુના પણુ અનુભવ થાય તેમ આરેપમાંય 
ખાધ નથી એવી દલીલ પણુ ન થાય. જે તેમ માનીએ તે અતુત્કટ દોષમાં 
હોય ત્મારે ઉધર જણાવ્યા મુજબ દોષ રહે જ. તેવે સમયે કેઇપણુ સ્યલે 
નિજ દેહના ભ્રમણુના અતુભવ થતે। જ નથી. 

વળી, આરોપ માનતાં, આર્‌પક ક્રોણુ છે, ક્રિયા કે જ્ઞાન? નને ક્રિયાને 
આર્‌।પક માનવામાં આવે તો શું તે ખીજ ક્રિયાને ઉત્પન્ન ડર્યા પછી આર્‌ાપ 
કરે છે કે નિજરૂપતે જ આર્‌।પિત કરે છે ? ખીજ ક્રિયાને ઉત્પન્ન કરીને 
આરેપિત કરે છે એમ માને તો તારા સમવાયીનું અનિર્વાચ્યત્વ હોવાથી 
તેમ કહી શકાય નહિ. જે નિજસ્વરૂપતે આરોપિત કરે છે, એમ કહો તો 
તેમાં અલબ્ધ સત્તાકત્વ છે ( જેને સત્તા મળી નથી, ). ભને લખ્ધસત્તાકત્વ 
માનીને કહે, તો સર્વને તેવો જ અનુભવ થવાને। પ્રસંગ આવે. જ્ઞાનના પક્ષમાં 
પણુ એ જ રોષ છે. આ ઉપરથી એમ સિદ્ધ થાય છે ક જેમ ભ્રમણનું 
વિષયથી ભિન્નત્વે વચમાં મ્રહણુ થાય છે, તેમ તમનુંય મ્રહણુ થાય; તેથી 
તેની પ્રતીતિ આર્‌ાપિત નથી. 

એ રીતે માતીએ, પણુ તમ અન્યત્ર સિદ્ધ નથી, તેથી તેનો વ્યત્યાસ 
ન થવાથી વિષયતારૂપત્વની અતુપપત્તિ થશે ! આ શૈકાનું સમાધાન એકાદશ 
સ્કંધના વાકયથી કરે છેઃ-- 

યથા દિ માનોય્ટ્યો ઝચજુસાં લમો વિદન્યાજ્ન તુ તષ્િષસે । 
વત સમીજ્ઞા તતિવુળા સવી મે ઇનસ્ચાસતિસં પુર્ષસ્ય બુર: । 

આ વાકયમાં સૂર્યને! ઉદય માનવચક્ષુ મંબંધી તમને નાશ કરે છે, એમ 
કહ્યું. જેમ માનવચક્ષુમાં સિદ્ધ તમ તેજના અભાવવાળા સ્યલમાં પ્રાતત યાય 
છે, તેથી કાઈ પણુ પ્રકારની અતુપપત્તિ નથી. 

ભાટ મીમાંસકો માને છે તેમ તમ દ્રવ્યાન્તર છે, એેમ શા માટે ન 
માનવું ? પ્રતીમમાત નીલરૂપત્વ અતે ચલનક્રિયાવત્ત્વરૂપ સ્વભાવથી જ દ્રબ્યા- 

ર 


જદ 


ન્તર તમ છે એમ સિદ્ધ થઈ શ્ઞકતું નથી. હેતુ વિદમાન હેય, તોપણુ તે 
દ્રભ્યાન્તર તો નથી જઃ નને હોય તો તમને! સ્પશષે થતાં સાનમાં તે પ્રતિબંધક 
થવું જોઇએ. મહત્‌-ઉદ્ભૂત નીલરૂપવાન્‌ દ્રવ્યત્વે, દ્રવ્યાન્તરમાં સ્પારેન- 
પ્રતિખંધકત્વે અને સ્પર્થમ્રાલાત્વે વ્યાપ્ય-વ્યાપક ભાવથી દ્રવ્યાન્તર થઈ શકે. 
પણુ તેમ ન હોવાથી તે દ્રવ્યાન્તર નથી. અનુમાનથી પષથુ તે દ્રવ્યાન્તર 
નથી. માટે શ્રતિએ અતે પુરાણે તમને દ્રવ્યત્વે ગણાવેલું ન હોવાથી તેમ 
માની શકાય નહિ. ન્યાયકંદલીકાર નીલરૂપતે જ તમ કહે છે, તે અયોગ્ય 
છે; કારષ્યુ કે દ્રવ્યમાં તે સમવાય-સંબેધે નથી. તેમ જ નીલ તમ ચાલે છે 
એ પ્રતીતિતે પણુ વિરોધ પ્રાપ્ત છે. 


એ રીતે, પદાર્થાન્તર તમ છે એમ સિદ્ધ યાય છે. આથી વિશેષ જિસ્તાસા 
'હોય તો શ્રીપુસ્ષોત્તમજી મહરાજે કરેલો અસ્સજારવાર્‌ વાંચવે. 


તમોરરૂપા વિષયતા સિદ્ધ કરીતે હવે ઓજી પણુ વિષયતા સિદ્ધ ડરે 
છે. વિષયતા આદર્શમાં મુખને ઉત્પન્ન ડરે છે. 


દપણુમાં મુખ દેખાય છે, તે વિષયતા છે એમ સિદ્ધાન્ત છે. પણુ 
અહીં નેયાવિકેો અને ભામતીકારનો અભિષ્રાય એવો છે કે દરપષાદિના 
સંનિધાનમાં પરાજૃત્ત--પાણું ફેરેલું નેત્ર મુખતે જુએ છે. અંધારામાં ખેઠેલા 
માણુસનું નેત્ર પરાવૃત્ત હેવા છતાં નઇ શકતું નથી, તેનું કારણુ એ છે 
જુ વિષય અને આલેક ( પ્રકાશ )ને। ત્યાં સંયોગ નથી. પ્રતિબિમ્ખપક્ષમાં 
ખાધક ન હોવાથી તે ચાક્ષુષ છે; તેથી કરીને પ્રતિબિમ્ખ પદાથે 
અતિરિકત નથી. 

દપણુમાં નેત્રફિર્ણા પાછાં ફૂરતાં હોવાથી તે મુખને જુએ છે, એમ 
કહેવામાં આવે તો સામસામા રાખેલા દપણ્‌।માં ખે સુખ અતે અરંખ્ય 
દપેણા ન દેખાય; તેથી એમ જ માનવું યેગ્ય છે કે દર્ષણુમાં પ્રતિબિમ્બ પડે 
છે અને તે વિષયતાકૃત અતિરિક્ત પદાર્ય છે. હતાં જે એમ માતે કે 
અન્ધકારેસ્થિત વસ્તુનું પ્રતિબિમ્ખ પડતું નથી, તેથી અતિરિક્ત પદાર્થ નથી. 
પણુ ત્યાં અનધકાર પ્રતિખિમ્બખમાં આવરણુ કરે છે; તેથી પ્રતિબિમ્બ 
પડતું નથી. એ રીતે તો! અંધારામાં રહેલા દર્પણુમાંય પ્રતિબિમ્બ ન પવવું 
જોઇએ. પણુ *અંધારામાં રહેલા દર્પગુમાં અજવાળામાં મૂકેલી વસ્તુનું 
પ્રતિબિમ્ખ પડે છે; તેથી ઉક્ત યુક્તિ યોગ્ય નથી. પરતુ આ દલીલ પણુ 
ટકી શકે તેવી નથી, અંધારે રહેલા દર્પણમાં જેનું પ્રતિબિમ્બ પડે છે, તે 
અજવાળામાં હેતવાથી અંધકાર તેનું આવરણુ ન જ કરી શકે; તેથી અતિ- 
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રિકત પ્રતિબિમ્બ છે. આ વસ્તુતો વિસ્તાર ત્રતિષિસ્વવાવ્‌માં છે. વિશેષ . 
જિસ્ઞાસાવાળાએ ત્યાં જેઈ લેવું. 


મૂળ શ્લોકમાં પ્રતિબિમ્ખવતું પ્રતિપાદન કરે તેવું કોઈ પદ ન હોવા છતાં 
આ વાત શામાટે ઊભી કરવામાં આવે છે? એવી શંકાનું વારણુ કરવા માટે 
કહે છે કે એ જ આભાસ છે. સ જિજ્નરાન્‌ ષિંવુરૂષાન્‌ પ્રત્યાત્ય્ચેનાઝઝય 
પ્રમુઃ 1 માનયન્‌ આટમનાત્માનમાત્મામાસં વિછોજયન્‌ | ઇત્યાદિ વાકયોમાં 
આશ્નાસને જ ગ્રતિબિમ્બ કહે છે, તેથી આભાસને। વિચાર ફરતાં પ્રતિબિમ્બની 
વાત પણુ કહેવી જ પડે છે. 


એ રીતે ખે પ્રકારની વિષયતા સિદ્ધ થાય છે: એક અહારૂપત્વને 
પ્રકાશ કરતી નથી અને બીજી જગકફૂપા છે. જગડ્ૂપા એટલે જગતનું 
નિરૂપણુ કરનારી. 


ઉપર્‌ જણાવ્યા મુજખ ખે *લેોકરના વ્યાખ્યાનથી અને તેમાં જણાનેલી 
યુક્તિએ।થી-તેમ જ તેમાં આવશ્યક પ્રમાણથી, આવિ્ભાવ-તિરાભાવ વડે જગત્‌ 
ખહ્મરૂપ છે એમ નિશ્ચય કર્યા પછી-તેનું અપરેક્ષ-પ્રત્યક્ષસાન શબ્દથી થતું 
ન હોવાથી નાશ્ઞ, ઉત્પત્તિ, ભેદ, ઇટ, અનિષ્ટ, શુદ, અશુદ્ધ વગેરે પ્રતીતિઓ 
ઉત્પન્ન થતી હોવાથી ત્યાં વિષયતા છે; તેને લીધે દર્શનાન્તરના અભિમાનીની 
પેઠે ભિન્નત્વની પ્રતીતિનું પોષણુ થતું હોવાથી પ્રતીતિમાં તેમનાથી કાંઈ પણુ 
વિશેષ નથી. (એટલેકે પ્રતીતિને આધારે જગત્‌ લિન્ન છે). વળી, અનુમાનથી 
પણુ એમ સાબિત થાય છે કે-મનના ષ્યાનના અભાવના ભેદે! (મનોષ્યાના- 
માવસેજૂઃ) વર્તમાન છે એમ અનુભવ થતો હોય તેોપણુ અસત્‌ છે. 
(ઘતેમાનસ્લેનાગુમ્‌યમાનત્યેવ્યસન્તઃ), કમકે તેમના આદિ અતે અન્ત 
અસત્‌ છે (આથન્સયોરસસ્વાલ ). જે એમ ન હેય (અસત્‌ ન હોય), તે 
એમ પણુ ન હોય (અસત્‌ પણુ ન હોય), સ્વમતમાં પ્રાપ્ત (સિદ) નિત્ય 
વસ્તુની પેઠે. આ અનુમાનપ્રયોગ પ્રમાણુ છે. તેમ જ વિમત (વિચાર્પદારૂઢ) 
ધટાદિક મિથ્યાભૂત છે, વિતથસદશ-મિથ્યાના જેવા હોવાથી (ચિતા 
ઘટાથ્યો નિથ્યામૃલાઃ વિતથયસરજત્વાલ) જેમ એન્દ્રશ્નશ્રિક પદાર્ય 
અસત્‌ છે તેમ (જેસ્દ્રત્ારિઝિયવસ્, ) આ અનુમાન પ્રમાણુથી પણુ જગત્‌ 
મિથ્યા છે એમ સિદ્ધ ચાય છે. ધટાદિ અસત્‌ છે, અર્થક્રિયાકારિત્વે, છાયા- 
પ્રત્યાધુય-પ્રતિબિમ્બની પેઠે; ઇત્યાદિ અનુમાતે। પણુ મિથ્યાત્વ સિદ્ધ કરે છે; 
તેથી માયાવાદાદિથી વિશેષ ઉપર જણાવેલી પ્રતીતિમાં કાંઈ નથી | આવી 
શંકા ઉદ્ભવે તેનું તિર્સત ફરવા માટે મીપુસ્ષોત્તમજી મહારાજ કહે છે કે-- 
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ભલે, તેવી પ્રતીતિ થાય; આથી શું થયું ? આટલા ઉપરથી કાંઈ અન્યથા 
નિશ્રય ન થઈ શકે, જેથી પુરષાથેની હાનિ થાય. વાસ્તવિક રીતે વિશેષ 
પૃણુ છે જ; કારણુ કે અમારા પક્ષમાં આપ્તવાકયો પ્રમાણુ છે. હીરાની 
પરીક્ષામાં જેમ ઝવેરીના વાકય ઉપર જ વિશ્વાસ રાખી શકાય, તેમ (ઉપર 
જણાવ્યા મુજબ) વિષયબાધની નિશૃત્તિ ય જ નાય છે. 


આ ઉપરથી એમ સિદ્ધ થાય છે કે વિષયતા મિશ્યાપદાર્યતે ઉત્પન્ન 
કરે તેમાં જેમ અત્યન્ત ચતુર કારીગરે લાકડાનો વાધ કે સાપ સાચાના 
જેવા જ ધડો હોય અને યંત્રાદિથી ચાલતો પણુ હેય, તેથી કાંઈ ભય 
ઉત્પન્ન થતો નથી, પણુ તે કારીગરની કારીગરી માટે કૌતુક ઉત્પન્ન થાય 
અને ફારીગરનું માહાત્મ્ય સિદ્ધ ચાય, તેમ આવી (વિષયતાની) રચનાથી 
જગત્‌્ના કારીગર ઈશ્વરની કારીગરીમાં કૌતુક પણુ ઉત્પન્ન થાય છે અને તેનું 
માહાત્મ્ય પણુ સિદ્ધ થાય છે. 

પણુ, એ રીતે અનુમાનતો વિરોધ શી રીતે ટાળી રાફાય ? તેને ટાળવા 
માટે ખીજીં કશું કરવાનું રહેતું નથી. ઉપર જણાવ્યા મુજબ અનુમાનો, 
યુક્તિઓ અતે શ્રતિઓના પ્રમાણુ આગળ આ અતુમાને। ટકી શકે જ નહિ. 
ઉપર્‌ સ્ુજબ વિષયતા અતે વિષયને! ભેદ સિદ્ધ થતાં અને નિયતઅવધિવાળી 
શ્રતિ વડે સત્કાર્યવાદ સ્વીકારતાં કાર્ય સત્‌ છે એમ નિશ્રય કરી લીધા પછી 
આજશન્તસચોરમાવાત્‌ (આદિ અને અંતને અભાવ હોવાથી) એ હેતુ સ્વરૂપ- 
સિદ્ધ છે અને અર્થાન્તર્સાધક છે; તેથી સહેતુ નથી, હેત્વાભાસ છે; એટલે 
ઉપરનું અનુમાન ન જ થઈ શકે. સતિતશસરશાત્વાલ્‌ (મિથ્યાની સમાન 
હોવાયી) આ હેતુ પણુ સાધારણુ છે, તેથી હેત્વાભાસ છે. બર્થ્િયાજારિલ્યાત 
આ હેતુ પણુ ધટાદિના દષ્દાન્તથી સાધારણુ ખને છે. એ રીતે ખધાં જ 
અનુમાનેમાં હેત્વાભાસ હેવાથો તે અતુમાન પ્રમાણુ નથી. 

એ રીતે જે અનુમાનોને ખોટાં ડેરાવા છે તો ત્વચ્ચુઝવાજ્નયત્તિ 
ઇત્યાદિ વાકષોની મંર્ગાત શી રીતે ₹ ત્યાં વિષયતાના સ્વીકાર કરી લેવાશે 
અને તે વાકો વૈરાગ્ય માટે હોવાથી મંગતિ ચઈ જશે. એમ કરવામાં 
પ્રમાણુ નથી એમ નને કહો તો અમે જણાવીએ છીએ કકે અવાન્તરપ્રકરણોથી 
તેવા નિશ્રય થઈ જાય છે. મહાપ્રકરણુમાં ઉપસંહારમાં ચથા છજુથળ ઈત્યાદિ 
વાકથોથી અહ્યરૂપતાને નિશ્ચય છે જ. 


પરંસિ લાત્તિ ધ્ત્યાદિ શ્રૃતિમાં લહ્મ ઉન્દ્રિયાના વિષય નથી અને 
પ્રપંચને નને ખહ્માત્મક કહેવામાં આવે તો તે પણુ ઇન્દ્રિયતો વિષય ત ખતી 


છ્૨્‌ 

શકે. નને કહો કે એમ ઘણુ જ છે, તો જગત્તી પ્રતીતિ પણુ ન થાય. આં 
આક્ષેપનો પરિહાર કરતાં જણાવ્યું છે કે આ ક્રતિ અનાશૃત ષ્રહ્મવિષયક છે; 
અને પ્રપંચ આજૃત છે, તેથી તે શ્રતિ મુજબ અહીં તેની પ્રવૃત્તિ થઈ શકે 
નહિ. વિષયતાને। સાક્ષાત્કાર થતાં કોઈ પણુ વાકચનેો ખાધ રહૅજ નહિ. 

વળી, જે દુઃખશેકાદિકનતો અનુભવ થાય છે, તે પણુ વિષયતાકૃત જ છે. 
વિષયતા માયાએ ઉત્પન્ન કરી છે. માયાની નિવૃત્તિ યતાં વિષયતાની નિતત્તિ 
થઈ જય છે. એ રીતે દુઃખશે।કાદિની પણુ નિભૃત્તિ થઈ જય છે જ. તેથી 
આ સ્થલે કેઈ પણુ પ્રકારની શંકાનો લેશ પણુ બાકી રહેતો નથી. ૪ 

એ રીતે પ્રમેય અને પ્રમાણતું નિરૂપણુ કરીને હવે વિષયતુ' 
નિરૂપણુ કરે છેઃ-- 

યથા થર્‌ાન્તિ ખૃતાનિ મૂતેષ્ાવચેણુ અ । 
વ્રતિણાન્યત્રવિણાનિ તથા તેણુ ન તેબ્વરમ્‌ ।।%।। 

શખ્દાથેઃ--જેમ પંચમહાભૂત પાંચે મહાભૂતોમાં ઉચ્ચનીચ 
ભેદે પરસ્પર પ્રેવિટ છે; અને અપ્રવિછ્ પણ છે, તેમ હું તેમને વિષે 
હું અને પ્રવિણ નથી પણુ. 

શ્રીસુખધિનીજ-વેદ સાકાર અને નિરાકાર, સાવચવ 
અને નિરવયવ, પૂર્ણું અને પરિચ્છિન્ન ઈત્યાદિ પ્રકારે બે પ્રકારે 
પદાર્થનું નિરૂપણુ કરે છે. તે ખ'ને પણુ જે રીતે વિષય થાય, તે 
માટે આ શ્લોકનો આર'ભ છે. ને એને વ્યવસ્થિત રીતે વિષય 
છે એમ સમજાવવામાં ન આવે તો એક પક્ષ વિષયતા ખને, 
એટલા માટે સર્વવેદ પ્રમાણુ છે એમ સિદ્ધ કરવા માટે ખને 
પ્રકારનો વિષય નિરૂપે છે. જેમ આકાશાદિ પંચમહાભૂત ઘટાદિ 
ઉચ્ચનીચ અનેક રૂપાને વિષે સ્પૂલ, સૂક્ષ્મ, .ડુસ્વ, દીઘ, કાજુ, 
વકેૅ વગેરે પ્રકારે જુદાજુદા કારણુરૂપે પ્રવિણ છે, પુનઃ અનુપ્રવિછ 
થાય છે, અને તેમાંથી પણુ ખાકી રહો જાય છે, તેમ હં સર્વત્ર 
અનતુપ્રવિછ છે, છતાં કારણુભૂત નથી પણુ ખરે; અને અતુપ્રવિણ 
નથી પણુ ખરે. મૂળશ્લોડમાં તેજુપટ્ટ બેવાર છે, તેથી અહીં બે 
વાડ્યોનો બે।ધ થાય છે. જે બે વાડ્યો ન હોય તે! નકાર 
પૂર્વવાડ્ય સાથે જ ન્તેડાય. કારણુમાં કાર્ય અતુપ્રવેશ કરે છે અને 


કારણુ કાર્યમાં તેની સાથે જ ઉત્પન્ન થાય છે. ને એમ માનવામાં 
ન આવે તે! પટની નિરાધારતયા ઉત્પત્તિ થાય. નને તેમ નિરા- 
ધાર રીતે માનીએ તે! ઉત્પત્તિ જ ન થાય. અથવા ઉત્પદ્યમાન- 
ઉત્પન્ન થતે।!-પદાર્થે સર્વત્ર ઉપલખ્ધ થઇ શકે; જેમ ઘટ ભગવાન્‌ 
જ શખ્દ્ટ જેમ છે. કુભારની શુતિથી પ્રાકૃત જ ઘટ વિષયતાની 
પેઠે ઉત્પન્ન થાય છે. વાર્‌, ધર ભગવદ્રપ છે, તે સિદ્ધ ધટ છે, શખ્દ 
પણુ તાલુ ઓષ્ાદિના વ્યાપારથી ઉત્પન્ન થાય છે, છતાં સવેના 
શ્રોત્રમાં ઉત્પન્ન થાય છે, એ જ રીતે નિરાધાર પટ પણુ ઉત્પન્ન 
થવો જેઇએ ! તેમ થતાં તન્તુના આધારે ઉત્પન્ન થયેલા પટમાં 
ન તન્તુએ ન પ્રવેશે તો પટમાં તન્તુની પ્રતીતિ પણુ ન જ 
થાય, અને ન્ને પ્રતીતિ થતી હોય તે તે ભ્રાન્ત જ હોય; પણુ 
મતીતિ અખાધિત છે, તેથી તેને ભ્રાન્ત તો ન જ કહી શકાય. 
શુષ્ક યુક્તિ કોઈપણુ ઠેકાણું સ્થાન ન મળતાં પોતે જ ભ્રાન્ત 
ખને છે; આથી એમ સાખિત થાય છે કે એક જ વસ્તુ આધાર 
અને આધેચ, કારણુકાલમાં અને કા્યકાલમાં બને છે, એ જ 
રીતે પેચમહાભૂતમાં આ ત્રણુ છેઃ (૧) આધારત્વ, (૨) આધેયત્વ 
અને (૩) વિશેષતઃ આધેયત્વ; અથવા પ'ચમહાભૂતમાં પાંચ પ્રકારે 
પણુ છેઃ ઉપર જણાવેલા ત્રણ ઉપરાંત (૪) કારણુત્વે અને (૫) 
પ્રથમથી જ ત્યાં વિદ્યમાન ભૂતત્વે. એમ અનુપ્રવેશ ત્રણ પ્રકારે 
થાય, પ્રવેશ બે પ્રકારે થાયઃ (૧) કારણુવત્પ્રવેશ અને (૨) 'પૃથફ્‌ 
પ્રવેશ, એ રીતે પંચમહાભૂતમાં ઉપર જણાવેલા પાંચે પ્રકારે 
છે. તેમને વિષે નથી એમ કહેતાં ફરીથી પાંચ પ્રકાર થાય. 
એ જ રીતે પ્રભુમાં દશવિધ છે. પ્રભુની સર્વત્ર જગતમાં દશવિધ 
લીલા છે. એમ દશવિધ લીલા ઝુધ્ત પ્રભુને જાણુવા, 
વિવેચતઃ--એ રીતે પ્રમેય સર્વ થહ્મ જ છે એમ પ્રથમ -લે।કથી 
નિરૂપણ કર્યું, દ્િતીય શ્લોકમાં પ્રમાણુ વેદરૂપ છે અને તેથી માયાની નિનૃત્તિ 
કરવાની છે, એમ માયાનું નિરૂપણુ કરીને સાબિત કયું. હવે આ તૃતીય 
શોક વડે વેદપ્રમાણુના અર્થ વિષય છે એમ નિરૃપણુ કરે છે, પ્રમેય જ 
પ્રમાણુતો વિષય છે અતે પ્રમેયતું નિરૂપણુ પ્રથમ યઈ જ ગયું છે, અને 


ધ્ર 


વિષયાન્ત૨ નથી, તેથી ફરીથી વિષયનું નિરૂપણુ કરવાતી શી જરૂર ? એવી 
શૈકા થતાં જણાવે છે કે-વેદે ખે પ્રકારે પદાર્થો નિરૂપ્યા છેઃ સાકાર નિરાકાર, 
સાવયવ નિરવયવ પ્રત્યાદિ, પદાર્થો છથહ્મગતધર્મ છે. તે બંને પણુ વિષય બની 
શકે; તેથી જ અહીં વિષયનું નિરૂપણુ કરે છે. જેમ ₹તોડઇમજ્જુ યતેન્સેન 
પ્રમારસ્સ શફિસૂર્ચંયોઃ જલમાં રસ ઠું છું અને ચેદ્રસર્યમાં પ્રભા પણુ હું જ 
છ્ઠું ઇત્યાદિ વાકયો વડે તે તે પદ્દાર્યમાં તે તે રૂપે આવિર્ભાવ છે, તેમ વેદમાં 
વિષયરૂપે અને માયામાં વિષયતાર્પે આવિર્ભાવ છે, એમ તે તે સ્થલે સમજ 
લેવું. અન્યથાજ્તાન થતાં ચોન્ચશાલન્સનાસ્માસ પત્યાદિ બ્રતિમાં દોષ કહૅલે। 
હોવાથી સર્વોનાશપ્રસંગ ઊભો ચાય. સવવેદપ્રામાણ્યસિદ્ધિ થતાં યયાથ 
સાન થાય. અને તેમ થતાં અભ્યુદય અને નિઃક્રેયસની પણુ સિંદ્ધે થાય. 
તૈથી સર્વ'વેદપ્રામાષ્યની સિદ્ધિને મારે ફરીથી વિષયનું નિરૂપણ છે. 


આ શ્લોકમાં મૂલેખૂવ્યાવચેણુ સત્ર એમ કહેવામાં આવ્યું છે, ત્યાં 
સપ્તમી વિભક્તિ છે. સપ્તમી વિભક્તિ આ સ્થલે અસિવ્યાવવજત્યને! ખાધ 
કરાવે છે. જેમ તિછેજુ તેહમ્‌ અહોં તલમાં તેલ વ્યાપીને રહેલું છે એવે 
અર્થ સાતમી વિભ્રક્તિથી સમન્નય છે, તેમ અહીં પણુ અભિવ્યાપક અયે 
મ્રહણુ કરવાને છે. અથવા સેસ્મિજ્ઞાત્માસ્ત પત્યાદિ સ્યલે અભિબ્યાપકા- 
ધિકરણુ છે. આકાશ્ાદિ મહાભૂતે કાર્યોમાં કારણુત્વે પ્રવિણ છે એવો અર્ય 
ચાય છે. વિષય-સપ્તમી કે અધિકરણુ-આધારમાં થયેલી સપ્તમી વિભ્રક્તિ 
માનીને ગૂ'ચવણુ ઊભી કરવી નહિ. એ રીતે જેમ મહાભૂતો સ્વકાર્યોમાં 
અવયવત્વે પ્રવિજ્ર હોવા હતાં કારણુત્વે અપ્રવિજ હોય, ત્યારે તે અંશમાં 
અતે રૂપ અને ભેદતે। તેમ જ ક્રિયા અને ક્રિયાથી રહિતપણુાને। વિરોધ નથી, 
ખીન્ન અ'શથી તટસ્થતા પણુ છે, તે જ રીતે હું પણુ વેદમાં ૫૨૫૨ વિરુદ્ધ 
એવા તે તે રૂપ અને ધમવાળે। ષછું એમ પ્રતિપાદન હોવા છતાં હું ભિન્ન 
પણુ નહિ અને વિસ્દ્દ પણુ નહિજ, એ રીતે સર્વ વેદનું પ્રામાર્ય અભ્યાહત 
છે, હષ્યાયા વિનાનું છે. 

આ સ્થલે એકવિધનું વિષયત્વ ઉપપાદન, ઉપાદાનત્વ (ઉપાદાનકારણુ 
૧% સમવાયિકારણુ જેની સાથે જ કાર્ય ઉત્પન્ન થાય તે કારણુ), અનુપ્રવેશ 
અને પ્રવેશ વડે કહ્યું છે; તેમાં ઉપાદાનત્વ અને અનુપ્રવેશ વડૅ અયવા અનુપ્રવેશ 
અતે પ્રવેશ વડે વિષયત્વની ઉપપત્તિમાં (પ્રમાણુસિહ યુક્તિમાં) અનુપાદાનત્વ 
અને અતુપ્રવેશ એ ખેમાંથી એકતું પ્રયોજન શું છે, એવી રકા ન થાય 
તે માટે ખેતી જરૂશ્યાત જણાવતાં શ્રીમહાપ્રભુજ-જારળ દિ માર્ચે અસુ- 


ટ્‌ 


પ્રવિશસિ ડારણુ કાર્યમાં અનુપ્રવેશ કરે અને કાર્ય કારણુ સાથે જ (સમવેત જ) 
ઉત્પન્ન થાય, એમ વસ્તુસ્થિતિ બરાબર સમન્નવી આપે છે. આથી જ બંનેની 
જર્‌૨ છે એમ સાબિત થાય છે. તેમાં યુક્તિ એ છે કે-ન્ને એમ માનવામાં 
ન આવે તો પટની ઉત્પત્તિ આધાર વિના પણુ થઈ શકે. જે કાર્ય કારણુમાં 
સમવાય-સમ્બન્ધે (સમવાયર્સંબંધ એટલે નિત્યસંબંધે) હોય તો તૈતુનતા આધાર 
વિના પટ ખની શકે, જે એવે! તર્ક ફરવામાં આવે કે ઉત્પત્તિથી પૂર્વે પટાદિની 
પ્રતીતિતા અભાવ હોવાથી અસત્‌ જ કાર્ય નિમિત્તતે લીધે કારણુમાં ઉત્પન્ન 
થાય છે; તેથી ભલે કારણુનું આધારત્વ હોય, પણુ કાર્યનું કાર્ણુમાં સત્ત્વ 
(સત્તા) ન હેય ! આ તર્કતે માટે ખીજ યુક્તિ છે-લથા સત્તિ તોત્પરેલ । 
ઝત્વચમાનં વા લવૈન્નોત્વસેતલ એટલે કે જે એમ જ હોય તો કાર્ય ઉત્પન્ન 
ન થાય અથવા ખધે જ પટાદિક કાર્ય ઉત્પન્ન થતું જવામાં આવે. એ રીતે 
કાર્ય નિયત-અવધિવાળુ' હોવાથી કાર્યની કારણુમાં સ્થિતિ અવશ્ય માનવી 
જોઇએ. અવધિના નિયમને! નિર્વાહ કાર્યના પ્રાગભાવથી જ થઈ જાય છે; 
તેથી ફારણુમાં કાર્યની સ્થિતિ માનવી યોગ્ય નથી, એવી દલીલ પણુ ન થઈ 
શકે; કાર્ણાવસ્થિત પ્રાગભાવનું જ નિરૂપણુ અશકય છે. જે એમ કહે કે 
દઇ જાજે ઘટો નાસ્તિ (આ કપાલમાં ધટ નથી) એવી પ્રતીતિ જ 
પ્રાગભાવના નિરૃપણુમાં પ્રમાણુ છે; ત્યારે તે પ્રતીતિ ધટત્વ જેનું વિશેષખુ ખને 
એવી પ્રતિયોગિતાવાળા સંસર્ગાભાવ (અત્ય'તાભાવ)ની સમાન જ હોવાથી 
પ્રાગભાવાત્મક તિશેષતે બતાવી શકે નહિ. મતલખ કે ર૪ જાજે ઘટો 
સાસ્તિસ એ પ્રતીતિ સામાન્ય રીતે અત્યંતાભાવ અને પ્રાગભાવ એ બંતેમાં 
હોઇ શકે ત્યારે અત્યંતાભાવ માનવે! કે પ્રાગભાવ માનવે! તેને નિર્ણુય ન યઇ 
શકે; કારણુ કે પ્રાગભાવ અને અત્યંતાભાવમાં પણુ વ્રટસ્વાર્વાચ્છસપતિયો- 
સિતાવસસર્મામાવ તો જ બોધ થાય. તે વિશેષ પ્રકારને પ્રાગભાવ બે।ધિત 
યતો નથો. તારસ્તિયી અત્યન્તાભાવ જ ખોધિત થરે; એટલે આ પ્રતીતિ 
યોગ્ય નથી. 


જે અનુમાન કરશે।--યપાઈ ઘટપ્રારમાવવવ્‌ , ઘટીયત્રરમ- 
સામત્રીયસ્યાત્‌ ચો ચશ્ઃમસાયત્રીસાન્‌ ત તરપામમાથવાન્‌ પટોયચર- 
મતામત્રીવિરિષ્ટલન્તુવલ્‌--કપાલ ધટના પ્રાગભાવવાળુ' છે, કારણુ કે 
તે ધટસબંધી ચર્મ-છેલ્લી સામગ્રીવાળુ' છે. જે જેવી ચરમ સામગ્રીવાળુ' 
હેય, તે તેના પ્રાગભાવવાળી' હેવ. જેમ પટર્મંબંધી ચરમ સામમ્રીવાળા 
તાંતણા હોય, તેમ. આ પ્રકારે અતુમાન પણુ પ્રમાણુ ન બતે; કારણુ કે 


પ્ર 


અતુમાન પ્રચો।ગ પહેલાં શાષ્યસાથચ્છેટમ પ્રાગભાવ જ અસિહ્દ છે. તેથી 
સાપ્યલાવચ્છેટ્જાવસ્જિજ્નતાપ્ય ( સાધ્ય પ્રાગભાવ છે. સાધ્યતાવચ્છેદક 
પ્રાગભાવાભાવ છે. સાધ્યતાવચ્છેદકાવચ્૭િન્ન સાધ્ય એવે પ્રાગભાવ ) જ હજી 
સિદ્ધ થયો! નથી. તેથી હેતુ અસહ્દતુ છે, હેત્વાભાસ છે.--તાત્પ્યે એ 
છે કે ન્યાંસુધી પ્રાગભાવ જ સિદ્ધ નથી ત્યાંસુધી આ અતુમાન પ્રયોગ 
ય શકે નહિ. 


આથી જ કારણુની અવસ્થામાં જ પ્રાગભાવના અભિમાનથી પૂર્ન 
પ્રતીતિના અભાવ હોવા છતાં કારણુરૂપે કારણુમાં વિદ્યમાન એવું કાર્ય ઉત્પન્ન 
ચાય; તેથી તે ઉપરથી જ કાય નિયત અવધિવાળું છે એમ નિશ્ચય થઈ શકે 
છે. એ જ રીતે ઉત્પત્તિના સ્વરૂપને વિચાર કરતાં પણુ સિદ્ધ યાય છે, એમ 
આવિર્ભાવવાદ ઉપરથી પણુ સમજ શક્ઞકાય છે. 


હવે, ધટની ઉત્પત્તિ જવામાં આવતી હે।વાથી તેમાં ભગવત્ત્વ કેમ 
હોઇ શકે! આકાશ પણુ ઉત્પદમાન હોવાથી તેની પણુ સર્વત્ર ઉત્પત્તિ કેમ 
સમ્ભવે? આવી શેોકાનું નિવાર્ણુ કરવા માટે બંતેને વિસ્તારથી કહે છે. 
શ્રી સુમાધિનીજમાં આ વાત પૃર્વપક્ષમાં જણાવી છે. તેને જ વિસ્તારથી 
શ્રીપુસ્ષોત્તમછ મહારાજ સમન્નવી આપે છે. અહીં ધટ અને શખ્દના દણાન્તમાં 
એ રીતે સમજવું:--પ્રથમ સ્કન્ધમાં વેદમાં જગત્‌નું જે રીતે વર્ણન છે તે, 
અને પુરાણુમાં જે રીતે વર્ણન છે તે બંનેમાં ભગવદ્રપતા સમાન હોવા છતાં 
ધટપૃરિત પાત્રની પેઠે ભેદ જણાવ્યો છે. વેદમાં જે રીતે જગતનું પ્રતિપાદન 
કયું છે ત્યાં-ભગવરદિચ્છાયી એક સાથે જ જગતની ઉત્પત્તિ જણાવી છે 
અથવા તે આકાશાદિ ક્રમે જણાવી છે, પુરાણમાં પ્રકૃતિ અને પુર્ષતી 
ક્રિયાથી ઉત્પન્ન ગુષ્ુમય સંચાયકમાં પ્રવિણ એવા તત્પ્રયુક્ત આકારનું સ્થાપન 
છે. એ રીતે પ્રયોજક ભેદે બંને પ્રકારે પણુ ઉત્પન્ન થનાર આકાર, ઘીમાં 
જેમ દ્રવત્વ છે, તેમ ભહ્મધમે જ છે. તેથી બંને પ્રકારના પણુ જગત્‌માં 
રૂટ સર્વે વર્‌્ચમાત્મા, સર્વે લસ્તવિ્‌ ત્રસ્ત, ઇત્યાદિ શ્રતિમાં કહેલાં અને 
વિશ્વ વે થાર તન્માત્રમ્‌ ઈત્યાદિ પુરાણમાં કહેલાં વાકયો જગત્તે શહ્મા- 
ત્મકત્વે સમન્નવી આપે છે. વળો દ્વ થીઝ્ે અરથ ઈત્યાદિ પુરાણુમાં કહેલાં 
વાકયો અતે સેવા વિજ્વા ઝમત્લર્વન્‌ ઇત્યાદિ શ્રોત વાકયે। છે, તે દ્િબીજત્વ- 
નો ઉપક્રમ કરીને માચામચં વેર્‌ ત વેર્વેફ્મ્‌ એમ ઉપસંહાર કરે છે તે 
સયાયકને માવિક કહે છે. એ રીતે પ્રપેચ ચાર પ્રકારને! અને સત્તા ત્રણુ 
પ્રકારની થાય છે. તેતે સાબિત કરવા માટે એ રીતે અતુમાન પ્રયોગ યદ શકે 


પછ 


ક-- ર્વાથદારિજાઃ પ્રપંચ: સ્ગાવેશચોત્જપ્સલશાજત્રપંચપૂષેકઃ માચિ- 
યાત્વાભ વેસ્ટઝાસિયપ્રવચવલ્‌ ( વ્યાવહારિક પ્રપંચ પોતાની અપેક્ષાએ 
ઉત્કૃણ સત્તા જેમાં છે એવા પ્રપંચપૂર્વક છે, માયિક હોવાથી ૬ન્દ્ર”નલયી 
ઉત્પન થયેલા પ્રપંચની પેઠે ) આ અતુમાનમાં જ જણાવ્યા સુજખ વ્યાવ- 
હારિક સત્તાની અપેક્ષાએ ઉત્કૃષ્ઠ સત્તા પાર્માથિકો જ હોય; વાચનિક 
સત્તાનો અંગીકાર કરે તો તે પક્ષમાં તે સત્તા પણુ ચાર પ્રકારતી થાય. 
આકાશપુસુમ વગેરે પ્રતિભાસિકી સત્તાની અપેક્ષાએ નિરૃષ્ઠ છે. એ રીતે 
વસ્તુસ્થિતિ હોવાથી બને ઉત્કૃષ્ટ સત્તાવાળા થાયઃ એક વ્યાવહારિક અને 
અન્ય પ્રતિભ્રાસિક; તેથી ધટનું ભગવદૂપ સિદ્ધ જ છે. જેમ ધટતે સમવાયિ 
કૅૉરણુની અપેક્ષા છે તેમ પટતે પણુ હોય જ; એ એક દ૬ષ્રાન્ત સાંખ્યમતની 
રીત સુજબ છે, બીજાં દષ્ટાન્ત નૈયાયિકની રીતનું છે. જિદાદિકના અભિ- 
ધાતરૂપ નિમિત્ત અતે સમવાયિ કારણુરૂપ આકાશ વિના પણુ તમાર। મતમાં 
શખ્દ ગમે ત્યાં ઉત્પન્ન થાય; તેમ તન્તુ વિના પણુ પટ થઇ શકે. એ જ રીતે 
અન્ય કાર્યમાં પણુ કહી શકાય. એ રીતે સત્કાર્યવાદને શ્િણ્ પુરુષોએ 
સ્વીકારેલે હોવાથી કારણુમાં સમવેતત્વે કાર્ય થાય એમ સિદ્ધ જ છે. 

હવે અતુપ્રવેશ્ષતેો પણુ વિચાર કરે છે કે--અતુપ્રવેશ અવયવતયા 
છે જ. તેમાં શુષ્ક તર્ક ઉપરની પેઠે નકામા જ છે. શ્રતિજ કહે છે કે 
સત્જષ્ય્‌! તહેવાનુપ્રાતિકાય્‌ તે સર્જને તે જ અનુપ્રવિષ્ટ થયે. એવાં 
અનેક પ્રમાણુ છે. વિસ્તાર ચવાથી તેને! ઉલ્લેખ કર્યો. નથી. પુરાણુનાં પણુ 
અતેક વાકયો છે. તેથો શુષ્ક યુક્તિને પ્રમાણુમાં સ્થાન નથી. " 

એ રીતે કાલભેદે અને અવસ્યાભેદે એક જ ભૌતિક પદાર્થનું તન્નિરૂપિત 
આધારત્ત અને આધેયત્વ સિદ્ધ કર્યું, તેના અતિદેશ મહાભૂતમાં પણુ કરે 
છે, તે શ્રી સુમાધિનીજમાં સ્પજ્ છે--વિશેષતઃ આધેયત્વ સંયોગ સંબંધે છે; 
સમવાય સંબંધે કારણ્ત્વે આધારત્વ છે. પરસ્પર સંયોગે અવયવરૂપે આધેયત્વ 
છે. તટસ્થ મંયોગે કાર્યરૂપે વિશેષત્ત અતે આધેયત્વ છે. એ રીતે આપાતતઃ 
વિચારથી દજાન્તમાં ધમત્રય-આધેયત્વ, આધારત્વ અતે વિશેષતઃ આધેયત્વ 
છે. તે જ રીતે દાર્ણાન્તિકમાં પણુ તેટલા જ રહે, તેથી દશધર્મકત્વ પ્રાસ ન 
ચાય તેટલા માટે શ્રીસુખોધિનીજીમાં પક્ષાન્તર અથથ શ્ખ્દથી સૂચવીને 
દશવિધ લીલાપણું દેખાડી આપ્યું છે. જગત્‌માં પ્રાકૃત કારણુત્વે પંચધાસ્થિતિ 
છે, તેથી પ્રાકૃત અને અપ્રાકૃત વસ્તુના વિષયતા અને વિષય એમ ખે ભેદથી 
જગત્‌માં દશવિધ ભગવત્ત્ત છે. એ રીતે વેદોના અંશતઃ અપ્રામાષ્યનું નિરાકરણુ 
ફરવા માટે વિષયનું નિરૂપણુ પણુ કર્યું. 


ષ્છ 

આ વિષય તદ્ન શાસ્ત્રીય ચર્ચાવાળા હોવાથી જિત્તાસુએ કોઈની 
પાસેથી સંમજી લેવા પ્રયત્ન કરવો જઇએ; કારણુ કે સર્વ જ વાદે।નું નિરાકરણુ 
કરીતે વિષયતી ભગવદ્્પત। સમન્નવવામાં આવી છે. વિષયતા અતે વિષય 
એ ખે પદાર્થો સમજતાં સર્વ જ શ્ાસ્રાથ સમજ શકાય. પ 

એ રીતે પ્રમેય, પ્રમાણુ અને વિષયનું નિરૂપણુ કરીને, 
હુવે અન્ય નિરૂપ્ય વળી હશે, એવી શંકા થતી હોય તે તેવું 
નિરસન કરો ત્રણેને વિષે ઉત્પત્તિ દેખાડે છેઃ-- 


તાવે ગિજ્ઞાલ્વ તસ્વસિત્તાગુનાત્મનઃ | 

અન્વપવ્યતિરવામ્યાં વત્સ્યાલ્તવવ્ર સર્યેટન ।।૬। 

શખ્દાથેઃ--આત્માના તત્ત્વતે જાણુવા ઇશ્છનારે આટઢલું 
જિજ્ઞાસ્ય છે કે જે સવેત્ર સર્વદા અન્વયથી અને વ્યતિરેકથી પણ હોય. 

શ્રીાસુખાધિનીજ-નિરૂપણ જિર્ાસાને અતુસરીને જ થાય, 
જિજ્ઞાસા એ ત્રણુને વિષે (પ્રમેય, પ્રમાણુ અને વિષયને વિષે) જ 
હોય, અન્યશાસ્રની પેઠે જિરાસા સોળ પ્રકારે ન હોય, સોળ 
પદાથો આત્માને ઉપચોગી નથી. આત્માને માટે જ જિજ્તાસ્ય છે. 

પ્રમેય જ્ઞાન છે, પ્રમાણુ વેરાગ્ય છે અને વિષય ૬ૃશવિધ 
લીલાને વિષે ભક્તિ છે. આત્માને તો આટલે! જ ઉપચેાગ છે, 
ખીજુ' બધું દેહને માટે છે. 

એ રીતે નિરૂપણુ કરીને અને જિજ્તાસ્ય ત્રતુ અન્તર છે 
એમ નિરાકરણ કરીને તેમાં ઉત્પત્તિ દેખાડે છેઃ ચ, સવૈન્ર 
અને સ્વેટર એ ત્રણ ઉદ્દેશ્ય છે. તેમાં સર્વ ભગવાન્‌ જ કેમ 
હોઈ શકે, ત્યાં અન્વયવ્યતિરેક દેખાડે છે. સર્જાત્ર પ્રભુ છે એ જ 
અન્વય છે. ધટ સત્‌ છે, પટ સત્‌ છે; તે ભાસે છે, પ્રિય છે, એમ 
સત્ર અન્વય તો છે જ. એમ ન હોય તે! એકના એક શખ્દની 
અનતુવૃત્તિ અને પ્રતીતિની પણુ અનુવૃત્તિ ન થાય. વિશૈષથી જેને। 
અતિરેક થાય તે વ્યતિરેક છે. ઘટાદિકથી શાનો અતિરેક થાય ? 
ઘટના પટથી અતિરેક થાય નહિ અને પટનો પટથી પણુ 
થભતિરેક ત થાય, કિન્તુ સત્‌ ધટથી પણુ અતિરેક પામે અને 


પટથી પણુ. એ જ રીતે સવ*ત્ર જે સ૧* છે તે સતથી અતિરેક 
પાસે; તે જ ખ્રહ્ા છે. 

અન્વય અને વ્યતિરેકમાંથી એકને જ ખ્રહ્દાત્વસાધક માને, 
ખંનેને માનવાનું શું કારણુ ? અન્વયથી જ ખ્રહ્મત્વ સિદ્ધ થતું 
નથી, કારણુ કે જગતૂમાં જગતૂનો પણુ અન્વય તે છે જ ને ! નને 
કે ઘટાદિથી જગતૂના વ્યતિરેક થાય, છતાં જગતૂથી જગતને 
અતિરેક થતો નથી. ગગનકુસ્રુમ જગત્‌થી અતિરેક પામે, પણુ 
તેનો અન્વય નથી, સતૂ જગતૂથી વ્યતિરેક પામે, પ્રભુ પણ્‌ 
સતૂ છે અને કારણુ પણુ સત્‌ છે; માટે જેમાં અન્વચ અને વ્યતિરેક 
એ બને હોય તે જ સરવ હોઈ શકે. 

વળી જે સયૈત્ર હોય, અથવા સવૈદ્દા દેશા અને કાલ જેના 
પરિચ્છેદક નથી, તે પણુ અન્વયથી અને વ્યતિરેકથી સમજવું. 
માયા અન્વયથી પરિચ્છિજ્ન છે. માયાનો વિષય જે આભાસ 
તેમાં સતૂના અન્વય નથી. આભાસ સત્‌થી વ્યતિરેક પામે નહિ 
એમ પણુ માની શકાતું નથી, કારણુ કે તે જતે જ અસત્‌ છે. 
પ્રભુતો માયામાં પણુ છે, અવતિરિક્તમાં પણ્‌ છે. એ જ રીતે 
કાલમાં પણુ છે. વિષય જે ઘટ તેમાં પણુ સત્‌ કારણુ છે, સત્‌ 
કાય છે, સતૂ આધાર છે, સતૂ આધેય છે. સત્ત્વ હોવા છતાં 
પણુ અતિરિક્તતા છે. કાંઈ માઢી જ ઘટ નથી. ને માટીને જ 
ઘટ માનીએ તે! માટીની અવસ્થામાં પણુ ઘટની પ્રતીતિ થાય જ 
અને માટીને પણુ ઘટ કહો શકાય. તે જ રીતે કાર્યમાં પાંચ 
પ્રકારે અન્વય ષામે છે, અને પાંચે પ્રકારે વ્યતિરેક પણુ છે, 
ઘટ પટાદિકથી વ્યતિરિક્ત છે, કારણુથી પણ વ્યતિરિષ્ત છે, 
બીના ઘટથો પણુ વ્યતિરિક્ત છે, આવિર્ભાવથી અને તિરોભાવથી 
પણુ વ્યતિરશિક્ત છે. ધટનો આવિર્ભાવ અને તિરે।ભાવ પણુ થાય; 
આથો જ એક જ ઘટમાં આવિર્ભાવ અને તિરેભાવથી દશપ્રકારે 
ભગવાન છે. એ જ રોતે સર્વત્ર દશવિધ લીલાયુઇ્ત ભગવાન્‌ છે. 


આથી સ્વરૂપ એ ભગવાન્‌ છે અને દેશની પ્રતીતિ માથિકી છે, 
કાલપ્રતીતિ લીલાથી છે. એ રીતે દેશ કાલ અને વસ્તુથી અપરિ- 


પછી 


ચ્છિન્ન અને દેશકાલ વસ્તુરૂપ પણુ હું જ છુ', એ જ જિજ્તાસ્ય છે, 
જાણુવાની ઇચ્છાને ચોગ્ય છે. આને જ ઉપપત્તિથી વિચાર ક્યો. 
ઉત્પત્તિથી-“પુરુષ જ આ સ૧* છે,” “વિતશ્તિ માત્ર 
(વૅતમાત્ર) અધિછાન પાસે છે.” ઇત્યાદિ શ્રતિએ તેમાં પ્રમાણુ છે. 
ઉદ્દેશમાં પણુ “જેથી (અષિક) કાંઈ નથી,” “પ્રાદેશ માત્ર 
-વસનાર પુરુષ” ઇત્યાદિ શ્રીતિએ છે. 

એ રીતે ખ્રહ્મની શિક્ષાતું નિરૂપણુ કર્યું. ખ્રહ્મરૂપ જગત્‌ 
જાણુવું જેઈએ, પણુ બ્રહ્મા તો જગતથીએ અતિરિક્ત છે; માટે 
તેમાં આસક્તિ કરવી નહિ; એક જ પદાર્થમાં સર્વલીલા સહિત 
ભગવાન્‌ છે; તેથી દેશ, કાલ અને વસ્તુરૂપે હોવા છતાં ભગવાન્‌ 
દેશ-કાલ-વસ્તુથી જ્યવતિરિક્ત છે. 

વિવેચનઃ--પૂર્વ *લેકમાં વિષયનું નિરૂપણુ કર્યું, તેમ ખીવ્ન પણુ 


અવાન્તર વિષયે! પણુ ધણા છે, છતાં નિરૃપ્યાન્તરનેો અભાવ શા માટે કહે 
છે ! નિરૂપણુ જિજ્ઞાસાતે અનુસરીને જ હાય. જિજ્ઞાસા ગે ત્રણુની જ છે. 
પ્રભુએ મનુષ્યોનું ત્રેય કરવાની ઇચ્છાથી જ્ઞાન, કર્મ અને ભક્તિ એમ ત્રણુ 
માગોનેો ઉપદેશ કર્યો છે. તેથી પ્રમેય, સ્વરૂપત્ઞાન અને સાધનનું જ 
નિરૂપણુ યોગ્ય છે. 

પ્રમાણુ વેદ છે. વેદ કર્મનું પ્રતિપાદન કરે છે. પરે!ક્ષવાદ સ્વીકારતાં 
વેદનું તાત્પર્ય વૈરાગ્યમાં પર્યવસાન પામે છે. માટે પ્રમાણુ વરાગ્યમાં ઉપયોગી 
છે. પ્રમેય, જ્ઞાનનું સાધન હોવાથી અતે જ્તાનરૂપ પણુ હોવાથી ઉપયે।ગી છે, 
વિષય-વિસુહ્ધધર્માશ્રયત્વ ભાકેતમાં ઉપયોગી છે. એ રીતે જ્તાતત્વે, વેરાગ્યત્વે 
અને ભક્તિત્વે અનુક્રમે પ્રમેય, પ્રમાણુ અને વિષયનું નિરૂપણ છે. આટલું જ 
જિનાસ્ય પણ છે, તેથી અવાન્તર વિષયોનું નિરૂપષણુ ન કરતાં ત્રણુનું જ 
નિરૂપણ કથુ છે. એ ત્રણેને વિષે ઉપપત્તિ-ભગવદાત્મકત્વનો ખોધ કરાવે તેવી 
યુક્તિ-આ શ્લોકમાં અન્વય વ્ય તિરેકથી કહી છે. 

અન્વય અતે વ્યતિરેક શ્રીસુખેધિનતીજમાં જણાવ્યા છે જ, પ્રભુ 
સચ્ચિદાનંદ હોવાથી અન્વય છે. અનુ પતીત્યન્વષઃ એટલે અનુગતાકારત્વ 
અન્વય કહેવાય. જગતમાં સત્‌ અને ચિતૂની અનુભ્ૃત્તિ છે જ. જે સચ્ચિદ્ાત્મક 
સધ ન ઠોય તો સર્વત્ર સત્‌-આદિ પદાતી અનુશૃત્તિ અને મદાદિની પ્રતીતિ 


પણુ ન હોઈ શકે. સદાદિ પદની અતુગૃત્તિ અને સદાદિની પ્રતીતિ થતી હોવાથી 
અન્વય છે જ. એક પ્રતીતિતો અતુગમ જ મુખ્ય અન્વય છે, 
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એ રીતે અન્વય તો સિદ્ધ થાય છે; પણુ જેના અભાવમાં જેતે! 
અભાવ એ વ્યતિરેક શી રીતે સમ્ભવે; કારણુ કે ભગવાન્‌ વ્યાપક હોવાથી 
તેનો અભાવ ફેચાંય ન જ હોઈ શક્રે! તેથી વ્યતિરેક સમ્ભવે નહિ | એવી 
શકાતો નિરાસ કરવા માટરે વ્યતિરેકની પણુ વ્યાખ્યા કરે છેઃ જે વિશેષે 
કરીને અતિરેક પામે તે વ્યતિરેક. પણુ એ રીતે તા થહ્મા પણુ થહ્ાથી 
વ્યતિરેક ન જ પામે; ત્યારે વ્યતિરેક ધટી શકે નહિ ! આ શંકાનું નિવારણુ 
કર્વા માટે શ્રીપુસ્ષોત્તમજી મહારાજ કહે છે કે અહીં સર્વ શખ્દ પક્ષ છે, 
તેથી જ વ્યતિરેક સાધવાને હોવાથી ણહ્ાથી વ્યતિરેકતી વાત ઉપસ્થિત 
થતી જ નથી. જે કેવલ વ્યતિરેક જ કહે તો ગગનકુસુમમાં તે હે।વાથી તે 
પણુ ષહ્માત્મક થાય, પણુ ત્યાં અન્વય ન હોવાથી તે ણહ્માત્મક નથી. 
માટે જ અન્વય અને વ્યતિરેક બંતે કલ્યા છે. ભગવાન્‌ પણુ સત્‌ છે અને 
પર્માણ, ગ્રેમૃત્યાદિ કારણુ પણુ સત્‌ છે; તેથી જેને અન્વય અને વ્યતિરેક 
બંને હેય તે જ સવે છે. 

પ્રોતિ, અપ્રીતિ અને વિષાદ સાથે અન્વય પણુ છે અતે વ્યતિરેક 
પણુ છે; તેથી પ્રકૃતિ જ સવે હોઇઇ શકે; સહમ શી રીતે સર્વ હોય ? આ 
રૈકાના નિરાસ માટે મૂલમાં સવૈજ્રપદ છે. એટલે કે જે સર્વત્ર હોય અને 
અન્વય તથા વ્યતિરેક પણુ હેય તે સ્થ છે. પ્રકૃતિ તેવી ન હોવાથી તેની 
સર્વાત્મકતા નથી. જે સર્વાદા-સર્વકાલમાં હેય, જેના પરિચ્છેદક દેશકાલ ન 
હોય તે લવ છે. પરિચ્છેદક એટલે વ્યાપક, પ્રીતિ, અપ્રીતિ અને વિષાદમાં 
સત્તે! અન્વય હોવાથી, “ અવ્યકત અક્ષરમાં લીન ચાય, અક્ષર તમમાં 
લીન ચાય, તમ પરદેવમાં એક થાય.” એ રીતે પરદેવતેો પણુ વ્યતિરેક 
હોવાથી પરદેવ અને કાલ પરિચ્છેદક છે. પરમાણુઓને। પરિચ્છેદક દેશ પણુ 
છે; માટે તદાત્મક સર્ય નહિ પણુ સદાત્મક જ છે. 


પરિચ્છેદમાં ઉભયનું શું પ્રયોજન છે ? એકલા અન્વયથી ₹ દેશકાલનતે। 
પરિચ્છેદ સમ્ભવિત તો છે જ. સતી માયા, સન્‌ કાલ એમ એક પ્રતીતિતે 
અનુગમ પણુ દેખાય છે; માટે ઉભયની જરૂ૨ નથી ! તેના જવાખમાં થ્રીમહા- 
પ્રભુજી જણાવે છે કે માયા અન્તરયથી જ પરિચ્ઠિજ્ન થાય. સહિ માળા" 
પચે ગામાસે સઢ્ન્વયોર્ડાસ્તિ આ પંકિતમાં ન જુદુ પદ છે અતે અન્લવ 
જુદુ' પદ છે; તેથી ત્યાં એવો અર્થ થાય છે કે-માયાનું સદન્વય પરિચ્છેવરત્વ 
હોવા ૭તાં તેના કાર્ય-આભાસને। તે અપરિચ્છેદ્ય હોવાથી અતે વ્યતિરેક વિદ્યમાન 
હોવાથી પણુ, કાર્યાશમાં અપરિચ્છેવ્રા છે; તેથી ઉભય આવશ્યક છે. 
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ત્યારે વ્યતિરેક જ પરિચ્છેદ્ થાય, અન્વયતી શી જરૂર? આ શેકાતે। 
જવાખ આપતાં જણાવે છે કે-ભગવાન્‌ તો માયામાં પણુ છે જ. તેથી 
અન્વય વિધામાન હોવાથી તે પણુ અદ'ડવારિત છે. કાલમાં પણુ એને! જ 
અતિદેરા કરે છે. કાલ સન્‌ છે એવી પ્રતીતિતો અનુગમ હોવાથી, સત્‌ 
માયામાં 'પણુ વર્તમાન હે।1વાથી અને કાલથી વ્યતિરેક પણુ હોવાથી કાલ 
પણુ સૃત્પરશિચ્છેઘ જ છે, પરિચ્છેદક નથી. એ જ રીતે માનના અનુગમથી 
મર્મલિતી પરિચ્છેઘતા પણુ છે. પ્રિયત્તનતાો અનુગમ નથી એમ ન કહેવું. 
સર્વત્ર પ્રિયત્ત ન હોવા છતાં યત્કિચિત્‌ પ્રિયત્વતો અનુગમ સવત્ર છે જ. 
આભાસમાં પણુ દોષ નથી. આકશ્ર્યતો તે જનક હોવાથી તેમાં અનુગમ છે. 
વાસ્તવિક રીતે તો આભાસ અસત્‌ હોવાથી મપતતિગત-અસ્તિલ્વાટિ ત્રણે 
ત્યાં ભ્નાસે છે. તેથી ત્યાં અતુગમ ન હોવા છતાં દોષ નથી. તેથી અન્વય 
અને બ્તિરેક્થી સુષે સહા જ છે, એમ અનુભવથી સિદ્ધ થાય છે. 


એ રીતે સર્વૈતું ખહમાત્વ સિદ્ધ થાય છે, પણુ ભગવત્ત્વ સિદ્ધ થતું નથી; 
. કાર્‌ણુ કે દશવિધ લીલા સર્વમાં નથો ! એવી શકા થતાં શ્રીસુખાધિનીજમાં 
દશવિધલીલા પણુ સ્પજુપણે જણાવી છે. વિષયમાં-ધટમાં-(૧) સત્‌ કારણ, 
(૨) સત્‌ કાર્ય, (૩) સત્‌ આધાર, (૪) સત્‌ આધેય, અતે (૫) સત્ત્વ છતાં 
અતિરિક્તતા-અધિકાકારતા; એ રીતે સર્વદા પાંચ પ્રકારે ભગવાન્‌ અન્વય 
પામે અતે પાંચ પ્રકારે વ્યતિરેક પણુ થાયઃ-(૧) ઘટ પટાદિકથી વ્યતિરિકત 
છે, (૨) કાર્ણુથી પણુ વ્યતિરિકત છે, (૩) બીશ્ન ધટથી પણ વ્યતિન્કિત છે, 
(૪) આવિર્ભાવથી વ્યતિશિકત છે અને (૫) તિરેભાવથી પણુ વ્યતિરિક્ત છે; 
એ રીતે દશ્વિધત્વ પ્રાપ્ત થાય છે. વ્યતિરેકતે। અર્ય વ્યાજૃત્તાકાર છે. 


આવિર્ભાવ તિરેભાવતે। હેતુત્વે પ્રવેશ હોવાથી વ્યતિરેકમાં ત્રણુ જ 
પ્રકાર થાય એમ શંકા ન થાય, તે માટે પ્રકાશકાર કહે છે કે આવિર્ભાવ 
તિરે।ભાવ સ્વરૂપતઃ જ વ્યાવર્તક હોવાથી વ્યતિરેક છે. તેથી વ્યતિરેક પણુ 
આવિર્ભાવ તિરે।ભાવથી અતિરેક પામે છે જ; એટલે વ્યતિરેકના પાંચ પ્રકારમાં 
 અતુપપત્તિ નથી. 
આવિર્ભાવનું, તરથી વ્યાવર્તક હોવાથી અતે વ્યાજૃત્ત પણુ હોવાથી 
 પૃથફત્વના અપરપર્યાયે વ્યતિરેકત્વ ભલે હેય; પણુ તિરે।ભાવ તો અલાવ- 
સ્તરૂપ હોવાથી તેતું વ્યતિરેકત્વ ન હે!ઇ શકે ! એવી શંકા કરવી નહિ, કારણુ કે 
ઘટપ્રતિયોાગિક તિરેભાવમાં ઈતર વ્યાવર્તકત્વ સપણ હોવાથી વ્યતિરેકત્વ 
પણુ સપણ જ છે. આવિર્ભાવથી જ વ્યાવર્તકત્વ સિદ્ધ થઈ જતાં તિરે।ભાવની 
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જરૂર નથી, એમ પણુ શકા થઈ શકે નહિ, આવિર્ભાવ પણુ અવ્યાપ્યજૃત્તિ 
હોવાથી અન્યત્ર તેનો તિરેોભાવ મગે છે. અહીં પણુ ધટ એ પટ નથી 
એમ સમાનાધિકરણુ પ્રતીતિને માટે આવસ્યક છે. ઇતરને તિરેભાવ એ જ 
ધટતેો આવિર્ભાવ છે, એમ પણુ ન કહી શકાય; કારણુ કે તેમ કહેતાં 
તિરેભાવમાં વ્યાપ્યજૃત્તિત્વે ધટની અપ્રતીતિને। પ્રસંગ ઊભે! થાય છે. અવ્યાપ્ય- 
જૃત્તિત્વ માનતાં તિરે।ભાવપ્રતિયે[ગેક તિરે।ભાવની કલ્પના આવશ્યક હોવાથી 
સમાન કલ્પના પ્રાપ્ત છે. ભાવપ્રતોતિથી આવિર્ભાવતે! અભ્યુપગમ જ ઉચિત 
છે; તેથી આવિર્ભાવ અને તિરે।ભાવ પૈકી એકને જ માનવાથી નિર્વાહ થઇ 
શકે નહિ. આ પ્રકારે વિચાર કરતાં એમ પૂલિત થાય છે કે એક જ ધટમાં 
આવિર્ભાવ-તિરોભાવથી દશધા ભગવાન્‌ છે; કૈમકે-આવિર્ભાવથી પાંચ પ્રકારે 
અન્વયની પ્રતીતિ થાય છે અને તિરે।ભાવથી ત્રિવિધ વ્યતિરેકતી પ્રતીતિ 
થાય. તેમ જ બંનેનું વ્યતિરેકરૂપત્વ પણુ છે જ; તેથી આવિર્ભાવ અને તિરે।- 
ભાવથી દશ પ્રકારે ભગવાન્‌ છે-સદ્પ છે-એવી પ્રતીતિ થાય છે. એ રીતે 
એક ધટમાં દશ પ્રકાર સમજવ્યા, તે જ પ્રકારે સર્વત્ર સમજી લેવું. એ રીતે 
અનન્તપુર્ષ એવા ભગવાન્‌-દિતીયપુસ્ષમાં-તૃતીયસ્કધમાં જણાવ્યા મુજબ, 
પ્રથમપુરુષમાં ઉપર જણાવ્યા મુજબ તેના અશેમાં પણુ દશવિધ લીલા છે જ. 

એ રીતે “લોકનો અથ સમજાવીને જે નિષ્કષ પ્રાતત થાય છે, તે પણુ 
કહે છે. આથી જગત્‌નું સ્વરૂપ ભગવાન્‌ છે; દેશપ્રતીતિ માવિક છે; કાલ- 
પ્રતીતિ લીલાથી થાય છે. એ રોતે દેશ, કાલ અતે વસ્તુથી અપરિચ્હિન્ન 
ભગવાન્‌ જ છે. એમ ઉપરના ત્રણુ શ્લે।કથી ત્રણુ પદાર્થો સમજાવ્યા. કાલતી 
પ્રતીતિ લીલાથી થાય. ઉત્પત્ત્યાદિ સંમ્બન્ધનેો ધટક જે આદિકાળ છે તેની 
પ્રતીતિ ક્રમિક આવિર્ભાવ લીલાથી થાય. 


જૂ. 


અઠોં સર્વ ભગવાન્‌ જ છે એમ સિદ્ધાન્ત કર્યો. આઠમાં અધ્યાયમાં 
કતવાદની “પણુ પ્રતીતિ કરાવો. યારે ભગવાને કર્તા માનવા કે સવે માનવા 
એમ વિરોધ થાય; તેનું સમાધાન કરતાં જણાવે છે કે-ત્રણે *લેકમાં કહેલું 
પ્રમેય જ છે. સર્વ ભગવાન્‌ છે, એ પ્રમેય છે, એમ અન્વયવ્યતિરૅકથી [વિચાયું; 
તેથી વિરોધ નથી. આ ઉપપત્તિ છે. 

તેમ જ ઉત્પત્તિથી પણુ સિદ્ધ થઈ જય છે. આઠમા અખ્યાય ઉપર્‌થો 
ઉત્પન્ન થયેલી શંકાનું આ અધ્યાયમાં આપેલા ઉત્તરથી સમાધાન થઈ જય છે. 

શકાનું ઉપપાદન ગે રીતે છે-તસસ્માટ્ારત વર્વાસત્મા મમવાન 
પ્ૃત્યાદિમાં જે સર્વાત્મકત્વ જણાવ્યું તે મુખ્યરૃત્તિથી છે કે ગોણીવૃત્તિથી છે ? 


ને સુખ્યવૃત્તિથી હેય તો પોતાને વિષે સ્વપ્રસાદની અતુપપત્તિ થતાં, સ્વાભિન્ન- 
પોતાનાથી અભિન્ન-ખ્રહ્મને વિષે પ્રસાદની સંગતિ કરવાની આપત્તિ થાય. ભેદ વિના 
ઉત્પત્તિ જ થઈ શકે નહિ. ઉત્પન્ન કમલ દેઠથી ભિન્ન છે. જગત્‌ પદ્માધાયક 
છે, તેથી તેનાથી પણુ તે ભિન્ન છે. એટલે દેહને વિષે સર્વાત્મકત્વ થાય જ 
નહિ. જે ગોણીશૃત્તિ માતા તો ઓપચારિક સર્વત્વ મનેરાજ્ય જેવું થાય. 
એમ બંને પ્રકારે સર્વાત્મકત્વ અસંગત યતાં અતે તેથી અતિરિકત આકાર 
પ્રસિદ્ધ ન હોવાથી સાકાર ભહ્મત્વે ધટિત ન થતાં ભગવદ્દેહતે પદ્મોત્પત્તિરૂપ 
પ્રયાજનનો અભાવ થાય. તેથી સર્વાત્મકત્વને નિર્વાહ ન થતાં જવતુલ્યતા 
પ્રાપ્ત થાય; માટે સર્વાત્મકત્વને વિધટક એવે! દેહસમ્બન્ધ શા માટે હોય ? 
એ રીતે શંકાનું સ્વરૂપ છે. આથી જ આ ચતુઃશ્લોકીથી તેનું સવિસ્તર 
સમાધાન કું છે. તેમાં અન્વય અને વ્યતિરેકથી ભગવાનમાં સર્વાત્મકત્વ 
નિર્દોષપણે સિદ્ધ કયું છે. એટલા માટે શર્વાત્સપદ મુખ્ય૬ૃત્તિથી બાધક હોવાથી 
અતે અન્યથાપ્રતીતિ માયિક હોવાથી હિતાકરણાદિ દોષ જવની બુદ્ધિના 
ભ્રમથી કલ્પિત છે. પ્રભુમાં તે દોષ નથી જ. ઉત્પત્ત્યાદિતા ધટક જે ભૂતકાલ, 
તેની પ્રતીતિ લીલાજન્ય હે।વાથી, ઉપસ્થિતહાનિ, અન્યકૃત અભ્યાગમ અને 
અનવકાશથી જ ભગવત્ત્તની ઉપપત્તિ થતાં ઈશ્ચરત્વની ય ઉપપત્તિ છે જ. 
જવતુલ્યતાના પરિહાર માટે ઇચ્છાથી લીલાદેહનો સમ્બન્ધ છે; લોકિકદેહને 
મંબંધ નથી. તેથી સર્વત્વમાં કેઈ પણુ પ્રકારનો દોષ નયી જ. એ રીતે વિરુદ્ધ- 
ધર્માષરયત્વ સિદ જ છે. ૬ 

એ રીતે શિક્ષા નિરૂપીને ગવના અભાવમાં આનુ અનુ- 
સન્ધાન જ કારણુ છે, એમ કહે છેઃ-- 

તનયત નમાતિછ વરનેળ સનાખિના | 

'અવાનત્‌ જસ્‍્પવિજ્વેથુ ન વિણુશાતિ ૧્ફ્િચિહ્‌ ।૭। 

શખ્દાથેઃ--મારા આ મતને પરમ સમાધિ વડે પ્રતિષ્ઠિત કરો, 
જેથી તમે ડલ્પામાં કે વિકલ્પોમાં કદી પણ મોહ ન પામી શકે. 

શ્ર સુબાધિનીજી--સ૧* ભગવાન્‌ છે. અન્યથાપ્રતીતિ 
માયાથો થાય છે. પ્રભ્નુ સવત્ર સર્વ સર્વલીલા સહિત છે અને 
સવદ્દોષથી રહિત છે, એવા મારા ભગવાન્‌ના-મતને-આ મારા 
શાસને સ્વીકારો. જેમ તે તે મતને અતુસરનારા તે તે મતમાં 


પ્રતિછિતિ છે, તેમ તમે પણુ આ મતમાં પ્રતિછિત થાએ. આથી 
હટ હ 


દર્‌ 


ઘણા ગુતકા ઉત્પન્ન થશે, પણુ તે સવ અનુભવથી જ ડ્ર કરવા, 
તેથી પરમ સમાધિ વડે આ મતને અતુસરેો. સમાધિ એટલે 
ચિત્તની એકાગ્રતા, એટલે એકાગ્રચિત્તથી સૂક્મદણિથો આ મલને 
જાણુવે. ઉપર ઉપરથી કૈ વિચારથી આ મત સમજી શકાય 
તેમ નથી. જાણી લીધા પછી આ મહાકલ્પમાં અને અવાન્તર 
કલ્પામાં પણુ સૃછિ અને પ્રલયચી મોહે થનાર નથી. એ રોતે 
જાણુનારને માચા કરી મો।હું લગાડતી નથી; કારણુ કે આ મતને 
અને માયાને વિરોધ છે. માયા ત્યાં જ હોય, કે જ્યાં આ મત નથી, 

વિવેચન:--પ્રજુ જ સર્વ કાંઇ છે. સર્વ પદાર્થોમાં પ્રબુ વિનાની જે 
પ્રતીતિ થાય છે, તે માયાથી જ થાય છે. માટે ઉપર જે ઉપદેશ આપ્યે 
તેમાં સમ્પૂર્ણ વિશ્વાસ રાખીને તેને અનુસરવું જોઇએ. આ ઉપદેશ ધણેા જ 
મહત્ત્વનો છે કે જેને માટે પ્રભુ ત્રીમુખે ખાહ્માજી જેવાને પણુ ભલામણુ કરે 
છે કે તમારે સમાધિયી આ મતમાં પ્રતિદ્ટા કમ્વી. ચિત્તતે એકામ્ર ૨।ખીને 
આ સાત શ્લોકોમાં જે કહેવામાં આવ્યું છે, તેનું મનન હંમેશ નિયમસર 
કરવું જોઇએ. જે એમ કરે છે તેતે કદાપિ મોહ થતો નથી. બ્રહ્મવાદનું 
ખડું રહસ્ય એ જ છે. જે આ સાત શ્શેકોમાં જણાવ્યા મુજબ રહસ્યજ્તાન 
થઇ જય તો પછી સર્વાત્મભાવ દૂર નથી. અનુભવ એ વાતની સાક્ષી પૂરે 
છે કે આ તત્ત્તતે જણુનાર વૈષ્ણુવને અવશ્ય સર્વાત્મભાવનું દાન પ્રભુ કરે 
છે જ. વિશેષ કહેવાની જરૂર નથી. ટર'કમાં આ જ સર્વાત્મભાવ છે. 

શ્રીમદ્ભાગવતમાં ન્યાં જ્યાં સર્વાત્મભાવનું વણુન છે, ત્યાં એ જ પ્રકારે 
વ્ણુત કરેલું છે; એટલું જ નહિ પણુ થ્રામદ્ભાગવત આ ચતુઃશ્શેકીને। જ 
વિસ્તાર છે એમ કહૅવામાં જરાય અતિશયોક્તિ નથી. અલબત, આ વસ્તુ 
દરેકને સમજવામાં ધણી કકિન લાગશે. પ્રભુ જ કીમુખે ભહ્મા જેવાતે કહે 
છે કે આ મારું પરમગુલ્મત્ઞાન કે. જે આવું ગુહ્મ અને ર૯સ્યમય હેય તે 
કઠિન પણુ હોય જ, ન સમન્નય, છતાં જિજ્ઞાસા હોય તો કેપઇતી પાસેથી 
અતરેઅક્ષર સમજી લેવા પ્રયત્ન કરવો, અથવા દરરોજ એનું એ જ વાંચવું. 
પ્રભુ કોઇ દિવસ પણુ કૃપા કરશે જ. 
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